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.. भगवान भी कुम्दकुन्द-कह्दान जैन शाख्रमाला पुष्प: ४९ 


दलक्षण धमे 





भरी पद्मनंदि पंचविशति का में से उत्तम क्षमादि 
दस धर्मों पर सत्पुरुष श्री कानजी स्वामी के 
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अमृत-पान करो ! 


भी आचायंदेव कहते हैं कि-हे भव्य जीवो ! तुम इस सम्य- - 
रद्शेनरूपी अमृत को पियो। यह सम्यग्दशेन अनुपम सुखका भण्ढार 
है, सब कल्याण का बीज है और संसार समुद्र से पार उतरने के 
लिये जद्दाज है; एकमात्र भव्य जीव ही इसे प्राप्त कर सकते हैं। 
पापरूपी वृक्ष को काटने के लिये यह कुल्हाड़ी के समान है, पैंवित्र 


तीर्थोम यही एक प्रथम तीर्थ है, और मिध्योत्वका नाशक है।.. 


( ज्ञानाग॒व अ० ६ गा०-४६ ) 


संपादरोय 


भाद्रपद छुक्‍्ला पंचमी से चतुददंशी तक के दस दिनों को “दश- 
लक्षण पव॑ कहा जाता है; सनातन जैनशासन में इसे ही पयू षण पर्व 
कहते हैं। शात््रों में तो दशलक्षण पव वें में तीनबार श्राने का 
वर्णन है, किन्तु वर्तमान में भादव मास में ही उसकी प्रसिद्धि है। इस 
धामिक पं की वीतरागो जिनशासन में भ्रपार महिमा है । 


जेनशासन का यह पवित्र पर्व प्रनादिकालीन है | इस पव॑ संबन्धी 
इतिहास इसप्रकार है:-प्रत्येक काल में भ्रवसतपिणीकाल का पंचम आरा 
पूर्ण होने के पदरचात्‌ छ्ठा आरा प्रारम्भ होता है, भ्रौर लोग प्रनायंवृत्ति 
वाले, हिंसक एवं मांसाहारी होजाते हैं; उसके पत्चात्‌ उत्सपिणोकाल 
के प्रारम्भ में श्रषाढह वदोक्ल एकम से प्रारम्भ होकर ४६ दिनों में 
प्रमक प्रकार को बरसात, पवन श्राती है श्रौर फल-फूलादि पकते हैं । 
वह देखकर लोगों के मन में प्रायंब्र॒द्धि पेदा होती है और तभी से वे 
मांसाहारो इत्यादि हिसक वृत्तिभों को छोड़कर उन फल-फूलों से जीवन- 
निर्वाह करते हैं; इसप्रकार भादव सुदी पंचमी के दिन चिरकाल से 
चली प्रारही श्रनायंता श्रौर हिसकवृत्ति पलटकर लोगों में भ्रार्यता, सर- 
लता, क्षमाभाव प्रगट होते हैं; इसीसे उसदिन से प्रारम्भ करके दस 
दिनतक दणलक्षण पर्व मनाया जाता है । पवं श्रर्थात्‌ मंगलकाल, पवित्र 
प्रवसर । वास्तव में श्रपने भ्रात्मस्वभाव की प्रतीतिपू्वंक जो निर्मल 
वीतरागी दशा प्रगट को वही यथा पव है, वही प्रात्मा का मंगलकाल 
है श्रोर वही पवित्र प्रवसर है | जहाँ ऐसा भावपव हो वहाँ बाह्य द्रव्य- 
क्षेत्रकाल को उपचार से पर्व कहा जाता है। यथाथर्थंरीति से तो श्रात्मा 
के शुद्ध भावों में ही पवं है, रागादि में प्रथवा बाह्य पदार्थों में पर्व 


इस बरसात का प्रारम्भ श्रावण वदी एकम से होता है, इससे जैनशासन 
के भ्रनुसार उसी दिन से नूृतनवर्ष का प्रारम्भ होता है । 


रे 


नहीं है। इतना मेदरज्ञान रखकर ही प्रत्येक कथन का श्र समभना 
चाहिये । पर्वों का प्रयोजन प्रात्माके वीतरागभाव की वृद्धि करने का है। 


मुनिवरों के चारित्रदशा में उत्तमक्षमादि दपप्रकार के धर्म होते 
हैं। भाद्रपद शुक्ला ५ से १४ तक दस दिन के बीच इन दस धर्मों की 
क्रमानुतार भावना भायो जाती है, इसीसे उन दस दिनों को 'दशलक्षण 
पर कहा जाता है। यह ध्यान रखना चाहिये कि यह भादव सुदी पंचमी 
प्रादि दिन तो कालद्रव्य की दशा है-उसमें उत्तमक्षमादि धर्म नहीं हैं, 
किन्तु भ्रात्मा में सम्यकदर्शनपृर्वंक वीतरागभाव प्रगट करना हो उत्तम: 
क्षमा धर्म का पवे है श्रौर चाहे जिससमय प्रात्मा यह भाव प्रगट कर 
सकता है। तिथि के प्राधार से धर्म नहीं; किन्तु प्रात्मा के प्राधार 
से धर्म है । 


भादवा सुदी ५ से १४ तक के दस दिल भ्रनुक्रम से १-उत्तम- 
क्षमा, २-मादंव ( निरभिमानता ) ३-प्राजंव ( सरलता ) ४-शोच 
( निर्लोमता ) ५-सत्य, ६-संयम, ७-तप, ८-त्याग, ६-प्राकिचन्य 
( भ्रकिचनपना ) श्रौर १०-ब्रह्म चय॑ धर्म के दिन माने जाते हैं । भ्रोर 
दस दिनों के बीच दस धर्मों के स्वरूप का वर्णन, उनके माहात्य का 
चितवन, उनकी प्राप्ति का प्रभ्यास प्रोर भावता की जाती है। 


परन्तु वर्तमान में तो भ्रधिकांश लोग यह नहीं जानते कि उत्तम- 
क्षमादि धर्मों का सत्यस्वरूप क्या है भ्रोर उसे जानने का प्रयोजन रखे 
बिना, मात्र रूढ़ि के भनुसार दस दिनों को मनाकर प्रपने को कृतकृत्य 
समभते हैं। परिणाम यह होता है कि वे प्रात्मा के उत्तमक्षमादि धर्मों 
का स्वरूप ने जानने से उस धर्म की सच्चो उपासना नहीं कर पाते 
झोर प्रात्मकल्याण से तो वे वंचित ही रहते हैं। जो ग्रात्मा का स्वरूप 
सभभकर भ्रपने में उत्तमक्षमादि धम्मं की भप्राराधना प्रगठट करे-उसने ही 
पयार्थरीति से दशलक्षण पर्व को मनाया-ऐसा कहा जाये । 


वीर संवत्‌ २४७३ के दशलक्षरणा पर्व के दिनों में सोनगढ़ में प्ज्य 
श्रो कानजों त्वामों ने पर्मतन्द प्राचायदेव द्वारा रचित प्मतन्दिपंच- 


३ 


विशतिका में से उत्तमक्षमादि दस धर्मों के व्यार्यान करके उन धर्मों 
का यथार्थस्वरूप भ्रपूर्व रीति से समझाया है, वे व्याख्यान इस प्रद्धुके रूप 
में दूसरीवार प्रकाशित किये गये हैं । भगवान श्रो कुन्दकुन्दाचायं देव 
का महान सूत्र है कि-दंत्ण मूलो धम्मो” भ्रर्थात्‌ धर्मं का मूल सम्य- 
कदर्शन है; उसके प्रनुसार इन उत्तमक्षमादि दसधर्मों का मूल भी 
सम्यग्द्शन ही है-पह बात इन प्रवचनों में यथार्थ रोति से समझाई गई 
है; तथा यह उत्तमक्षादि दसधर्म मुख्यतः सुनियों के धर्म हैं; किन्तु 
गृहस्थ-श्रावकों के भो सम्यग्दशंनपृत्रक वे उत्त मक्षमादि धर्म किसप्रकार 
होसकते हैं-वह भी इसपें बतलाया है । 


भ्रात्मार्थी जीवो ! इन प्रवचनों द्वारा उत्तमक्ष मादि दसधर्मों का 
यथार्थ स्वरूप समभे श्रौर भ्यने प्रात्मा में उनकी श्राराधना प्रगट करें ! 


सावन बदी ! रामजी माणेक्चंद दोशी प्रमुख-- 
बी० सं० २४८७ श्री दि० जैन स्वाध्यायमन्दिर ट्रस्ट 
सोनगढ़ ( सौराष्ट्र ) 


रद 


दृत-पर्म 


४उत्तमफ्षमामाद वाजवशौ चसत्यसंय म- 
तपस्त्यागाकिंवन्यब्रह्मचर्याणि धमेः ।” 


प्र:--उत्तम क्षमा, मारदव, श्राजव, सत्य, शोच, संघम, तप, 
त्याग, भ्राकिचन्य भ्रोर ब्रह्मचयें, यह दसप्रकार के धर्म हैं । 


( श्री तत्त्वाथंसूत्र भ्र० € सूत्र ६ ) 


इस सूत्र में बतलाया गया 'उत्तम' शब्द क्षमा भ्रादि दश धर्मों को 
लागू होता है। यह गुणवाचक्त शब्द है। उत्तमक्षमादि कहने से यह- 
पर रागरूप क्षमा को नहीं लेना चाहिये, किन्तु स्वरूप के भानसहित 
क्रोधादि कषायके प्रभावरुप क्षमा समभना चाहिये | उत्तमक्षमादि गुण 
प्रगट होने पर क्रोधादि कषायों का प्रभाव होता है, इससे भ्रास्रव को 
निवृत्ति होती है भ्रर्थाव्‌ संबर होता है । 


्रनेक जोव ऐसा मानते हैं कि बंधादिक के भय से प्रथवा स्वर्गे- 
मोक्ष की इच्छा से क्रोधादिन करना सो धर्म है; किस्तु उनकी यह 
मान्यता मिथ्या है; क्योंकि उनका क्रोधादि करने का प्रभिप्राय तो दूर 
हुआ ही नहीं । जसे कोई मनुष्य राजा प्रादि के भय से प्रथवा साधुता 
के लोभ से पर-ख्लो सेवन नहीं करता तो इससे उसे त्यागी नहीं कहा 
जासकता; उसोप्रकार उपयुक्त मान्यता वाले जीव भी क्रोधादिक के 
त्यागी नहीं हैं, उनकी धर्म नहीं होता । 


प्रश्न/--फिर क्रोधादि का त्याग किसप्रकार हो ? 


उत्तर---7दार्थ इष्ट-प्रतिष्ट भासित होने से क्रोधादि होते हैं । 
तत्वज्ञान के प्रभ्यास से जब कोई भी पदार्थ दृष्ट-प्रनिष्रछ॒प भासित न 


४ 
हो उसतमयव क्रोधादि त्वतः उत्पन्न ही नहीं होते भौर तभी यथाथ धर्म 
होता है । 
प्षमादि धर्मों की सामान्य व्याख्या 

(१) क्षम---निदा, गाली, हास्य, भ्रनादर, मार,शरीर का 
घात द॒त्यादि होनेपर प्रथवा उन प्रसंगों को निकट भ्राता देखकर भावों 
में मलिनता न होना सो क्षमा है । 

(२) मादेब।--जाति इत्यादि भ्राठप्रकार के मद के प्रावेश से 
होने वाले प्रभिमान का प्रभाव सो मार्दव है, प्रथवा परद्रव्य का मैं 


कर सकता हुैं-ऐसी मान्यतारूप श्रहेंकारभाव को जड़मृल से उखाड़ 
फेंकना सो मार्दव है । 


(३) आजंब+--माया-कपट से रहित सरलत।, सो श्राजंव है। 

(४) शौचः---उत्कृष्तापूवंक लोभ से बिराम लेना-निवृत्त होना 
सो शोच प्रर्थात्‌ पवित्रता है। 

(५) सत्य/---सत्‌ जीवों में-प्रशंशनीय जीवों में साधुवचन 
( सरल वचन ) बोलने का भाव सो सत्य है । 

(६) संयमः--समिति में प्रवर्तन करनेवाले मुनि द्वारा प्राणियों 
को दु:खी करने का त्याग सो संयम है । 

(७) तप/ः--भावकमं का नाश करने के लिये प्रपती शुद्धता 
का प्रतपन सो तप है । 

(८) त्याग/--संयमी जीवों को योग्य ज्ञानादिक देतासो 
त्याग है । द 

(९) आ्किचन्य/--विद्यमान शरीर में भी संस्कार के त्यागके 
लिये 'यह मेरा है-ऐसे भरनुराग की निवृत्ति स्रो श्राकिचन्य है। प्ात्म- 


१ 


सर्प ते मिन्त धरीरादि मैं प्रथवा रागादि मैं मम!वहुप बरिणार्मी का 
प्रभाव तो प्राकिचन्य है । 


(१०) ब्रह्नचये---ल्लोमात्र का त्याग करके प्रपने प्रात्मस्वरूप 
में लोन रहुन। सो ब्रह्मचयं है । पृव में भोगे हुए ख्रियोंके भोग का स्मरण 
पभौर उतको कथा सुनने के त्याग से एवं स््रियों के पास बेठना छोड़ 
देने से तथा स्वच्छन्द प्रवर्तन रोकने के लिये गुरुकुल में रहने से ब्रह्म 
भय का पालन पूर्णंरूप से होता है । 


इत दस बोलों में 'उत्तम' शब्द लगाने से उत्तमक्षमा इत्यादि दस 
धरम होते हैं। उत्तम कहने से सम्यकदशन सहित समझता चाहिये । 
सम्पग्दशन के बिना उत्तमक्षमादि धर्म नहीं होते। यानी इन उत्तम- 
क्षमादि दस धर्मों को शुभरागहूप नहों समभना किन्तु कषायरहित 
शुद्धभावरुप जानता चाहिये । 


( मोक्षशा्र-गुजरातो टोका ) 
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दंपण मृलो धम्मो 


भगवान श्री कुन्दन्कुदाचायंदेव दशंनप्राभृत की दूसरी गाथा में 
कहते हैं कि-सवंज्ञ भगवान ने गणाधरादिक शिष्यों को जिस धर्म का 
उपदेश दिया है-उस धमं का मूल सम्यकदशंन है। 


श्री स्वेज्ञवेव की परम्परा से जो जिनमत प्रवतंमान है उसमें धर्म 
की प्ररूपणा चार प्रकार से है; उन चार प्रकारों में सम्यर्दर्शन हो धर्म 
का मूल है । वे चार प्रकार निम्नानुसार हैं । 


(१) वस्तुस्वभाव सो धमे।--प्रात्मा ज्ञानानन्दप्ृति है, उसका 
स्वभाव ज्ञान-दर्शनमय चेतना है, वह चेतना छुद्धतारूप में परिशामित 
हो भ्रर्थात्‌ स्वभाव की श्रद्धा-ज्ञान-रमणतारूप से परिणमित हो वह 
धममं है। भ्रात्मा त्रिकाल शुद्ध चेतनास्वरूप वस्तु है भ्रौर विकार क्षणिक 
है, ऐसे भेदज्ञान पूर्वक भ्रात्मस्वभाव की प्रतीति श्रौर उसका भ्रनुभव सो 
रुम्यग्दशंन है शोर वही वस्तुस्वभाव का मूल है । 


(२) दशलक्षणरूप धर्म:---स्म्यग्दशंन द्वारा शुद्ध प्रात्मस्वभाव 
की श्रद्धा करके उसका ज्ञान श्रौर स्थिरता प्रगट करके प्रात्मा को 
कधषायभावों से बचा लेना ही उत्तमक्षमादि धमं हैं। वे उत्त मक्षमादि 
धर्म सम्यग्दशंन के बिना नहों होते । सम्यकदर्शन के बिना द्रव्यलिंगी 
मुनि होजाये और कोई जला डाले तथापि क्रोध न करे, सिंह 
खा जाये तो भी न बोले तथा धुभपरिणाम रखे, तो भी उसके 
'उत्तमक्षमा' नहीं कही जाती; क्‍योंकि वह सम्यग्दर्शनरहित जीव ऐसा 
मानता है कि मेंने यह बहुत कर लिया ह्रौर शुभ परिणाम रखे हैं 
इससे भ्ब मुझे धर्म होगा । जिसने शुभभावों को भ्रच्छा माना शौर 
उनसे भ्रात्मा को लाभ माना, उस जीव को थशुभाधुभरहित शुद्ध 


चैतत्थस्वभाव पर क्रोध ( भ्ररुचि ) है, उते प्रनन्तानुबंधी क्रोध कहते 
हैं। इसलिये सम्यग्दर्शन ही उत्तमक्षमादि दस धर्मों का मुल है। 


(३) रत्नत्रयरूप धर्म/-प्रपने धुद्धस्वभाव की श्रद्धा, ज्ञान 
धौर चारित्र सो रत्नत्रय धर्म है, उसका मूल भी सम्यर्दर्शन ही है। 


(४) जीवरक्षारूप धमं।--प्रत्मा ज्ञान-दर्शनस्वरूप है, उसकी 
मिथ्यात्व भौर पुण्यपाप के विकारीभावों से रक्षा करता भ्रर्थात्‌ पुण्य- 
पापके विकारीभावों को प्रात्मा का स्वभाव ने मानना, किन्तु पुण्य-पाप 
से भिन्न शुद्ध ज्ञान-दर्शनमय प्रात्मस्वभाव को श्रद्धा में, ज्ञान में श्रोर 
स्थिरता में स्थिर रखना हो सच्चो जीवरक्षा है। में परजीव को बचा 
सकता है ऐसा मानना तथा पुण्य-पाप के परिणामों द्वारा प्रात्मा को 
लाभ मानना सो ही स्व-जीव की हिंसा है। परजीव की रक्षा या हिसा 
कोई कर ही नहीं सकता; क्योंकि परजीव का जीता या मरता इस 
जीव के भ्राधीन महीं है। सम्यग्दशंन द्वारा श्रपने शुद्धस्वभाव को जान- 
कर उसे जितने ग्रेंश में विकार से बचाले उतने हो ग्रंश में जोवरक्षारूप 
धर्म है। इसका मूल भी सम्यर्दर्शन ही है । 


इसप्रकार सबज्ञदेव के कहे हुए भ्रात्मा के समस्त धर्मों का मूल 
सम्पगदर्शन है । जैसे जड़ के बिना वृक्ष नहीं उगता, भ्ौर तींव के बिता 
मकान नहीं बनता, उसोप्रकार सम्पर्दर्शन के बिना किसी भी प्रकार 
का धर्म नहीं होता । 





१-उत्तमक्तमा धर्म 
भाद्रपद शुक्ल ५ 


दशलक्षण पते 


प्राज से दशलक्षणपत्॑ प्रारम्भ होता है। सबसे पहला दिन 
उत्तमक्षमा का है | चारित्रदशा में प्रवतंमान मुनियों के उत्तमक्षमादि 
दसप्रकार के धर्म होते हैं। इन उत्तमक्षमादि धर्मों से हो चारित्रदशा 
होती है, वह चारित्र मोक्ष का कारण है । सम्यग्दशंत प्रौर सम्परज्ञान 
चारित्र के कारण हैं। सम्यग्दशन भ्रोर सम्यग्ज्ञान को मोक्षमा्ग कहना 
सो उपचार है, क्योंकि जिनके सम्यग्दशन-ज्ञान हुए हों उनके अ्रवश्य 
ही प्रत्पफाल में सम्यकचारित्र प्रगट होता है, इससे सम्यग्दर्शन होते 
ही मोक्षमार्ग कह दिया है; किन्तु मोक्ष के लिये साक्षात्‌ कारण तो 
बीतरागो च'रित्रदशा है। उस चारित्रदशा के उत्त मक्षमादि दस प्रकार 
हैं । इन उत्तमक्षमादि दस धर्मों की आराधना का पर प्राज से प्रारम्भ 
होता है। 'दशलक्षण॒पत्व! का अ्रथ है 'मोक्ष की प्राराधता का महो- 
त्सव । 


उत्तमक्षमा की व्याख्या 


ग्राज का दिन 'उत्तमक्षमा का माना जाता है। सम्यग्दशंन के 
बिता उत्तमक्षमा होती हो नहीं। लोकरीति में शुभभाव को क्षमा 
कहते हैं, उसका निषेध करने के लिये यहाँ उत्तमक्षमा-ऐसा कहा है । 
उत्तमक्ष मा का भ्रथं है सम्पगद्शनसहित वीतरागभावरूप क्षमा । 


निगश्यव से अपना प्रात्मस्वभाव त्रिकाल ज्ञायकर्मृति है, उसकी 
प्रतोति एवं बहुमान करता तथा राग-दंष क्रोधादि को रुचि को छोड़ना 
ही उत्तमक्षमा की यथाथ प्राराधता है। प्रात्मस्वभाव का प्रनादर 
करके पुण्य-पाप की रुचि करता सो क्रोध है, और प्रात्मस्वभाव के 
प्रादर द्व।रा पुण्य-पाप की रुचि को छोड़ देना हो उत्तमक्षमा है । 
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१७ 
पर्व किसका ( 


दस दिनों को पर्व कहना तो उपचार है, प्रात्मस्वभाव की 
प्रतीतिपूर्वंक चारित्रधम की दस प्रकार से क्‍प्राराधना करना ही साधक 
जीव का सच्चा पवं है, पं भ्र्थात्‌ भाराधना। उस आराधना का 
प्रारोप करके प्रमुक दिन को “पर्व कहना सो व्यवहार है । किन्तु जो 
धात्मा प्रपने में भ्राराधक भाव प्रगट करे उसके लिये व्यवहार से दिन 
को पर्व कहा जाता है। कितु जिसे प्रात्मा का भान नहीं हैं उसके 
धपने में ही पर्व नहीं है, तब फिर दिन में भो किसका उपचार 
करना ? 


'उत्तमप्तमा' कब होती है ! 


धात्मा की पर्याय में जो पुण्य-पाप होते हैं, उनकी रुचि होती 
है-वही भ्रनन्तक्राध है। जशञायकरस्वभाव की रुचि के द्वारा उस क्रोध का 
नाश करना ही उत्तमक्षमारूप चारित्रदशा प्रगट होने का बीज है। भौर 
स्वभाव की रुचि के पश्चात्‌ विशेष स्थिरता द्वारा वीतरागभाव प्रगट 
करके पुण्य-पाप का नाश करता सो उत्तमक्षमा है। ऐसी क्षमा सुनि- 
दशा में होती है। भ्राज उस उत्तमक्षमा की भ्राराधना का दिन है । 
उत्तमक्षमा को प्राराधना मुनियों के तो सदेव होतो है। वह प्राराधना 
तो जीव जब चाहे उसीसमय कर सकता है, किन्तु भ्राज विशेषरूप से 
उसका स्मरण करके साधक जोव उसको भावना करते हैं । 


पद्मनन्दि शास्त्र में से उत्तमक्षमा धर्म का स्वरूप 


धाज मांगलिकएप से श्री पद्मतन्दि प्राचायंक्ृत 'पद्मतन्दि पंच- 
विशतिका में से उत्तमक्षमा के स्वरूप का प्रवचन होता है:--- 


[ मालिनी ] 


जढ़जनकत बाधा क्रोध हास प्रियादव-- 
अपि सति न विकार यन्मनों याति साथोः । 
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भमल विपुलचिचैरुतमा ता क्षमादो 
शिवपथ ए+ऋ८८ सत्सद्वायलवमेति || ८२॥। 
( पद्मनन्दि पृष्ट-४२ ) 


मूलं--भरज्ञानीजनों के द्वारा वध, बन्धन, कोध, हास्य भादि 
किये जायें, तथापि साधु भ्रपने निमंल भौर गम्भीर चित्त से विकृत 
नहीं होते, वही उत्तमक्षरा है; ऐपी उत्तमक्षमा मोक्षमागं के पथिक 
सन्‍्तों को यथाथंतया सहायता करने वाली है । 


उत्तमक्तमा किसके होती है ! 


उत्तमक्ष मादि जो दश धर्म हैं उतउमे सुख्यतया तो चारित्र 
का ही प्राराधत है, भप्रर्थात्‌ उन दम धर्मों का पालन मुख्यतः सुनि- 
दक्षा में ही होता है, श्रावक के गौणरूप से प्रपनी-प्रपनी भूमिका के 
प्रनुसार अ्रंशत: होता है । मोक्षमा्ग ही दशशंत-ज्ञान-चारित्र की 
एकतारूप है, वह चारित्र दशा में ही होता है; सम्यग्हष्टि जीवों के 
नियम से चारित्र प्रगट होना ही है, इससे चौथे-पाँचवें गुणस्थान में भी 
उपचार से मोक्षमागं कहा है। उत्तमक्षमा भ्रर्थात्‌ सम्यकदर्शनसहित 
क्षमा | उत्तमक्षमा मिथ्यादृष्टि के नहीं होती । 


उत्तमफ्तमा के अतिरिक्त अन्य चार क्षमाएं 


क्षमा के पाँच प्रकार हैं, उनमें से चार तो पुण्यबन्ध के 
कारणरूप हैं भोर पाँचवें क्षमा को 'उत्तमक्षमा' कहा जाता है, वह 
धर्म है । 

(१) 'यदि में क्रोध करू गा तो मुझे हानि होगी, यदि में इस 
समय सहन नहीं करूगा तो भविष्य में मुझे प्रधिक हानि होगी- 
ऐसे भाव से क्षमा करे तो वह रागरूप क्षमा है। जिसप्रकार निबंल 
मनुष्य बलवान का बिरोध नहीं करता वेस्ते ही-'यदि में क्षमा करू 
तो मुझे कोई हैरान नहीं करेगा-ऐसे भाव से क्षमा रखना सो बन्ध 
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का ही कारण है। क्योंकि उसमें क्रोधादिं करने की भावना दूर नहीं 
हुईै। मेरा स्वरूप ही किसी प्रसंग पर क्रोध करने का नहीं है, 'मैं तो 
ज्ञान ही करने वाला है'-ऐसी प्रतोति के बिना कभी भी क्षमाधर्म नहीं 
होता; किन्तु शुभरागरूप क्षमा होती है, वह बन्ध का कारण है, किन्तु 
धरम नहीं है । 

(२) 'यदि मैं क्षमा करू तो दूपरे की भ्रोर से मुझे लाभ 
हो-ऐसे भाव से मालिक प्रादि की बातें ( फटकार ) सहन करे श्रौर 
क्रोध न करे तो वह भी वास्तविक क्षमा नहीं है ।' 


(३) 'यदि में क्षमा नहीं करूगा तो कमेंबन्ध होगा श्रौर 
नरकादि दुगति में जाना पड़ेगा, इसलिये में क्षमा कर दू तो कमंबंध 
रुक जाये-ऐसे भाव से क्षमा करे तो वह सच्ची क्षमा नहीं है, वह 
क्षमा बन्ध का कारण है । 


(४) क्रोधादि न करने को वीतराग को भ्राज्ञा है भ्रोर शाम्रों 
में भी वेता कहा है, इसलिये म॒झे क्षमा करना चाहिये, जिससे मे 
पापबन्ध न हो-ऐसे भावों से क्षमा धारण करना वह भी पराधीन 
क्षमा है, राग है, उससे धर्म नहीं होता । 


उत्तमक्षमा धर्म 


उपरोक्त चारों प्रकार की क्षमा बन्ध का कारण है, उन 
चारों में कहीं भी स्व-भ्रात्मा का लक्ष्य नहीं श्राया, किन्तु परलक्ष्य से 
ही राग को प्रल्प करके क्षमा धारण की है, वह सहजक्षमा नहीं 
हैं। उत्तमक्षमा तो सहज बीतरागतारूप है । प्रात्मस्वरूप को 
भूलकर पुण्य-पाप को रुचि करना सो महान क्रोध है, झौर प्रात्मा 
के त्रकालिक स्वरूप को रुचि के द्वारा उस शुभाशुभ को रुचि को 
छोड़ देने से वीतरागी क्षमाभाव प्रगट होता है। मुनिदश्ा में 
शरीर को सिह-बाघ खाये जारहा हो, फिर भी उस झोर की कोई 
वृूत्ति ही न उठे, भ्रशुभवृत्ति तो न ही उठे किन्तु शुभवृत्ति भी 


३ 
मं तठ़-ऐसी थो प्रात्मा की उत्कट ध्यातत्दमंद बीतरागीदणा है, 
वही उत्तमक्षमा है, भौर वही धर्म है | उसमें दु:ख नहीं किन्तु 
झानन्द है | भ्राज उस उत्तमक्षमा धर्म का दिन है। इससे श्री 
पद्मनन्दि धाचाये ने उत्तमक्षमा का जो वर्णन किया है उसका प्रवचन 


होरहा है । 
साधक की सहचरी उत्तमक्षमा 


हस गाथा में प्रज्ञानी जीवों को 'जड़-जन' कहा है। जिन्हें 
बेतन्यस्वरूप प्रात्मा को सबर नहीं है भ्रोर रागादि को ही भ्रात्मा 
मानते हैं, उन्हें परमार्थ से 'जड़' कहते हैं । ऐसे भ्रज्ञानियों के 
कठोर वचन ज्ञानीजन स्प॒भावाश्रित रहकर सहन करते हैं-वह 
उत्तमक्षमा है। साधुजन चाहे ज॑से प्रतिकूल प्रसंगों पर भी भ्रपने 
घोर वीर स्वभाव से च्यूत नहीं होते। भ्रात्मस्वभाव की भ्ररुचि 
जिसका लक्षण है-ऐसे क्रोध का त्याग करके जिन्होंने साधकदशा 
प्रगट की है भ्रौर तत्पश्चात्‌ु स्थिरता के विशेष पुरुषार्थ द्वारा घोर 
होकर ज्ञानस्वरूप में लीन होगये हैं, ऐपे सनन्‍्तों को बाह्य में कौत 
प्रतिकूल है भ्रथवा कौन पअ्रतुकुल है-उससे प्रयोजन नहीं होता, 
किन्तु अपने पुरुषाथ को स्वभाव में उतारकर जो समभावरूप 
परिणमन करते हैं उनके उत्तमक्षमा है। मोक्षमार्ग में विचरने वाले 
साधुभ्रों को वह उत्तमक्षमा सर्वप्रथम सहायक है । 


श्रात्मा को मोक्षमार्ग में जाने के लिये कोई पर-पदार्थ सहा- 
धक नहीं हैं, किन्तु उत्तमक्षमारूप श्वपनी तिल पर्याय ही प्रपने को 
सहायक है-ऐसा कहकर भाचायंदेव ने मंगलाचरण किया है । 


नी की क्षमा मोत्त का ओर अज्ञानी की क्षमा 
संसार को कारण हे 


जिन्होंने भपने चैतन्यस्वरूप के भाव द्वारा पुण्य-पाप दोनों को 
धमान मात्रा है घोर ब्रिनके आायकदल्ला प्रगट हुई है, ऐसे मुनि का 


+६] 


वित्त घीर-वीर होता है। परिणति में प्रनन्त धैर्य प्रगट हुआ है इससे 
मन में क्षोम नहीं होता भौर पुरुषा्थ' में वीरता है, इसलिये वह 
स्वभाव में स्थिर रहने का कार्य करती है। 'बाह्य में थदि कोई 
निन्‍दा करे तो किसकी ? भ्ौर यदि स्तुति करे तो धह किसकी ? 
बन्धन करे तो किसे ? भ्रोर यदि सेवा करे तो किसकी ? थह शरीर 
तो में नहीं है भ्रौर मेरे भ्रात्मा को कोई बन्धनादि के द्वारा हानि 
नहीं पहुँचा सकता । ऐसा भान तो सम्यरहष्टि के होता है, परन्तु 
उसके पश्चात्‌ विशेष पुरुषार्थ के द्वारा चारित्रदशा प्रगट होने पर 
विकल्प भी न उठे श्रोर सहजक्षमा प्रगट हो वह उत्तमक्षमा धर्म है । 
किन्तु कोई जीव मुझे लकड़ी मारे श्रोर में सहन करू-ऐसा मान- 
कर जो क्षमा रखता है वह धर्म नहीं है। प्रथम तो लकड़ी शरीर 
को लगती है, तथापि 'मुझे लकड़ी लगी” ऐसा मानना ही मिथ्यात्व 
है। कठिन से कठिन लाठोबार सहन करे श्रौर बन्दुक की गोलियाँ 
नंगे शरीर पर बरसें उन्हें भी सहन करे तथापि ऐसा माने कि 'मेंने बहुत 
सहन किया है, इससे दूसरों का हित होगा, दूसरों के हित के लिये ही 
मैं क्षमा करता हैं" तो ऐसा मानने वाला जीव मिथ्याहृष्टि है, उसके 
किचित्‌ भी धर्म नहों है, परमाथ त: तो उसके स्वरूप को श्रहुचि- 
रूप महानक्रोध विद्यमान है। ऐसे जीवों की रागरूप क्षमा कभी 
भी मोक्ष को सहायक नहों है, किन्तु वह तो संसार का ही कारण 
है। भोर ऊपर जो वीतरागी उत्तमक्षमा बतलाई है वही मोक्ष की 
सहायक है; उस उत्तमक्षमारूपचारित्र के द्वारा मुनिजन सम्पूर्ण बीत- 
रागता प्राप्त करने का प्रयत्न करते हैं। जिनके सम्यग्दर्शन होता है 
उन्हें चारित्रदशा प्रगट करने के लिये प्रनन्तपुरुषाथ करना शेष है। 
चारित्र है वह धर्म है; घर्मं वोतरागतारूप है। सम्यक प्रात्मभानपू्व॑क 
स्वभाव के सेवनद्वारा बोतरागता प्रगट करना सो प्राराधना है, भौर 
वह मोक्षमार्ग है । 


प्रथम पहिचान पश्मात्‌ भावना 
ऐसा उत्तमक्षमा धर्म प्रगट करने के लिये प्रथम तो उपयोग 


है 


त्वक्षप ग्राश्मा को क्रोधांदि से भिन्‍न जानता चाहिये। एस पहिचान 
के पद्चात्‌ ही उत्तमक्षमादि यथाथ भावनाएँ होसकती हैं। ८२। 


चैतन्यस्वरूप भ्रात्मा की रुचि प्रगट करके धुभाशुभ भावों की 
रच छोड़ देने से जो बीतरागीभाव प्रगट होते हैं वह उत्तमक्षमा 
है। शोर यह उत्तमक्षमा साधक जीवों को मोक्षमा्ग में सहचरी 
है,-यह बात प्रथम इ्लोक में बतलाई है। प्रब, उत्तमक्षमा धर्म से 
विरुद्ध-ऐसा जो क्रोधमाव है वह मुनोश्वरों को दूर ही से त्याग 
देना चाहिये-ऐसा श्री प्राचायंदेव कहते हैं:-- 


[बसन्ततिलका ] 


श्रामण्यपुण्यतरुख गुणोघशाखा 
पत्रप्रननिचितो:पि फलान्यदत्वा । 

यातिक्षयं ध्षणत एवं घनोग्रकोप 

दावानलात त्यजत्‌ त॑ यतयो5त्र दूरम्‌ ॥ ८३ ॥ 


श्री पद्मनन्दि श्राचायंदेव कहते हैं कि-सम्यग्दशंनादि ग्रुणों 
से युक्त मुनिवर पवित्रवृक्ष के समान हैं, भ्रोर उत्तमक्षमादि गुण 
उसकी शाखाएँ, पत्र झौर फूलों के समान हैं। भ्रल्पकाल में ही इस 
धक्ष पर मोक्षरूपी फल भ्राने वाले हैं। किन्तु यदि क्रोधरूपी दावा- 
नल उसमें प्रवेश कर जाये तो वह मुनिदशारूपी वक्ष कुछ भी फल 
दिये बिना बात को बात में नष्ट हो जाता है, इसलिये हे मनिवरो ! 
क्रोधादि को दूर से ही त्याग दो । 


मुनिराज वृक्ष समान हैं, भौर सम्यग्दशंन-ज्ञान-चारित्र उसकी 
दधाखाएं हैं, एवं मोक्षदशा उसका फल है। उत्तमक्षमादि दस धर्म 
सम्यकचारित्र के ही भेद हैं। सम्यकचारित्ररूपी वृक्ष के बिना 
मोक्षरूपी फल नहीं पभ्राता। यदि उस यतिरूपी वृक्ष में क्रोधरूपी 
धरिन लग जाये तो बह वृक्ष नष्ट होजाता है, भोर मोक्षफल नहीं 


हद 


होता । मुनिंदशा भोहें की निकटंतम साधक है। हुतिं ती भीक- 
फल भाने की तैयारी वाला पका हुम्ना वृक्ष है, उत्तमक्षमा द्वारा 
मुनिवर भ्रल्पकाल में ही मोक्ष प्राप्त करते हैं। किन्तु यदि प्रात्म- 
स्वभाव की श्रद्धा-ज्ञानसहित क्षमा से च्युत होकर क्रोध करे 
तो उस क्रोधरूपी प्रग्नि द्वारा यतिख्पी वृक्ष जल जाता है । इस 
लिये क्रोध दूर से ही त्याग कर देने योग्य है, भ्रर्थात्‌ कोध होने हो 
नहीं देना । 


पहाँ पर मुख्यतया मुनिप्नों के लक्ष्य से कथन है, श्रावक-गृहरथ 
गौणरूप हैं। सम्यग्हष्टि गृहस्थ के भो ग्रंशत: उत्तमक्षमा धर्म होता 
है । विकार होते हुए भी उससे रहित मेरा स्वरूप है-ऐप्ती प्रतीति- 
प्वक स्वभाव का श्रादर है भोर विकार का भ्रादर नहीं है, इससे 
उतके उत्तमक्षपमा है। स्वभाव को विकारयुक्त मानकर विकार का 
झ्रादर करता प्रोर विकाररहित ज्ञानस्वभाव का प्रनादर करना-यही 
क्रोध है । 


सम्यक्दशनपूृवंक विशेष स्वरूपस्थिरता करके जो मुनि हुए 
हैं, उन्हें भपने चारित्रस्वभाव में क्रोध को प्रवेश नहीं करने देना 
चाहिये। प्रनन्तानुबंधी इत्यादि तीनप्रकार के कषाय को तो 
नष्ट कर ही दिया है भोर उतनी उत्तमक्षमा प्रगट हो ही 
गई है, किन्तु भ्रभी संज्वलन कषाय है उससे प्रात्मा के गुण को 
पर्याय जलती है। जो तोन कषाय दूर कर दिये हैं उन्हें तो 
धाने हो नहीं देना चाहिये, भ्रोर जो भ्रत्यन्त मन्दकषाय रह गये 
हैं उन्हें भी नष्ट करके सम्पूर्ण बीतरागता करना चाहिये । यहां 
पर किसी पभ्रन्य के पास से क्षमा नहीं मांगना है। 'भाई ! भाप 
मुमे क्षमा करता-ऐसा छशुभपरिणाम सो उत्तमक्षमा नहीं है | 
दूसरे के पास से क्षमा मांगे किन्तु दूसरा क्षमा न दे, तो क्या यह 
जीव स्वतः क्षमाभाव नहीं कर सकता ? वास्तविक क्षमा तो स्वतः 
धपने धात्मा को देता है। पहले प्रात्मा को रागयुक्त-विकारयुक्त 


१७ 


मानकर प्रात्मस्वभाव प३ क्रोध किया, उस दोष को प्रात्मा इस- 
प्रकार क्षमा माँगता है कि हे ग्रात्मा ! तुझे क्षमा हो | भप्रब में तुझे 
क्षमा देता है । तेरे प्रखण्ड ज्ञानस्वभाव में एक विकल्प भी न 
होने दूगा। हे भ्रात्मा ! क्षमा हो तेरे परमात्मस्वभाव को। श्रव 
मैं तेरे ग्रादर को छोड़कर एक विकल्पमात्र का भादर नहीं 
करू गा। इसप्रकार स्वतः प्रपने स्वरूप को जानकर प्रसण्डानन्दरूप से 
स्थिर रखने की भावना करते हैं। उसमें जितना राग दूर होकर 
बीतराग भाव प्रगट हुआ उतनी ही उत्तमक्ष मा है, वह धरम है भ्रौर 
उसका फल मोक्ष है । 


उत्तमक्षमा का पालन करने में श्री भ्ररिहन्त समर्थ हैं । 
साधकदवदा में उन्होंने ऐसी उत्तमक्ष मा ग्रहण की कि विकल्प को 
भी छोड़कर वीतरागभाव धारणा करके केवलज्ञान प्रगट किया श्री 
पाइ्वनाथ भगवान सुनिदशा में थे श्रौर वे ध्यान में मग्न बेठे थे उस- 
समय कमठ ने प्राकर घोर उपसगं किया, परन्तु उन्होंने तो पभात्म- 
स्वरूप को एकाग्रतारूप उत्तमक्षमा धारण करके श्रन्तमु हतं में 
केवलज्ञान प्रगट किया । उपसग्ग करने वाले कमठ के ऊपर द्वेष का 
विकल्प नहीं उठा श्रौर सेवा करने वाले इन्द्र के ऊपर राग का 
विकल्प नहीं है। एकरूप स्वभाव में लोनता होने पर सम्पूर्ण वीत- 
रागभाव प्रगट होकर केवलज्ञान होता है। ऐसा वीतरागभाव ही 
उत्तमक्षमा है। प्रात्मस्वहप को समभकर उसका बहुमान करना ही 
उत्तमक्षमा की प्राराधना का यथाथ पव है । मेरा ज्ञानस्वभाव 
धन्तरंग में सहज क्षमास्वरूप है, क्रोध को वृत्ति मुभमें है ही 
नहीं-ऐसे प्रपने स्वभाव के श्रोर क्रोध के भेदज्ञानपुवंक स्वभाव की 
एकाग्रता सो सहजक्षमा है, भौर वही धमं है। ऐसा क्षमाभाव 
जो पात्मा भ्रपने में प्रगट करता है वही पव॑ की यथा भाराधनता 
करने वाला है । । 


उत्तमक्षमा को धारण करने वाले धर्मात्मा कंसी भावना करते 
हैं वहु भ्रव बतलाते हैं:--- 


१८ 
( शादू लविक्ीड़ित ) 


तिष्ठामो वयमुज्वलेन मनसा रागादि दे४४जकू॥ 

लोक! किंचदपि स्वकीयहदये स्वेच्छाचरों भन्यताः । 
साध्या शुद्धिरिदात्मन! द&हाटतरापरण द्विषा 

मित्रेणापि किन सवचेष्टितफ्ल सवा: स्वयं लप्स्यते |॥८४॥ 


धर्मात्मा जीव उत्तमक्षमा धर्म का बिन्तवन करते हुए ऐसी 
भावना करते हैं कि-यह स्वेच्छाचारी लोक प्रपने हृदय में छुे भला 
प्रथवा बुरा-जोी चाहे माने, किन्तु में तो राग-द्वेषरहित होकर भ्रपने 
उज्ज्वल ज्ञान मैं ही स्थित रहैगा। उत्तमक्ष माके धारक पुरुषों को मात्र 
प्रपने प्रात्मा की शुद्धि ही साध्य है। इस जगत में भय मेरा बेरी हो 
पग्रयवा मित्र हो-इससे मुझे क्या ? बेरी या मित्र मेरा तो कुछ भी नहीं 
कर सकते | जो द्व षरूप या प्रीतिरूप परिणाम करेगा उसे स्वयं है 
डसका फल मिल जायेगा। 


धर्मात्मा भावना करता है कि-मेरे स्वभाव में राग-द्व ष नहीं है । 
मित्र के ऊपर राग प्रथवा छात्रु के ऊपर दष करना हमारे हृदय 
मैं नहीं है। वास्तव में तो इस संसार में कोई किसी का क्षत्रु या 
मित्र है ही नहीं। यह स्वेच्छाचारी लोक हमें भला कहे या बुरा, 
उससे हमें क्या ? कोई भो बेरी हमारे प्रात्मा को हानि पहुँचाने 
मैं समर्थ नहीं है, एव कोई भक्त मेरे भात्मा को लाभ नहीं करते । 
मक्तजन यदि भक्ति करते हैं तो भ्रपने शुभराग के कारण, और 
पदि बेरी तिन्‍दा करते हैं तो वे भपने ढ्ं पपरिणाम को लेकर 
करते हैं । में तो दोनों को जानने वाला है, मेरे ज्ञान में तो दोनों 
शेयरूप हैं। ऐसे प्रपने शानस्वभाव की भावना के बल से ज्ञानी 
सन्‍्तों के राग-द्व परहित क्षमाभाव होता है, वही उत्तमक्षमा धर्म है । 
जिसने प्पने श्ञानस्वमावकी भावना न की हो उस जीवके कदाचितु 
बाह्य में शुमपरिणाम दिखलाई देते हों, किन्तु वह शुभराग को 
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खात्मा का स्वरूप माबकर उस शानत्वभाव के प्रभादररूुप मस्त 
क्रोकस्वभाव का सेवन करता है। सम्यग्दशंनसहित जो. क्षमा है 
वही उत्तमक्षमा है भोर वही धर्म है। 


उत्तमक्षमा धर्म को धारण करने वाला धर्मात्मा केसा चितवतन 
करता है वह प्रब विशेषरूप से बतलाते हैं:--- 


स्रग्परा 


दोषानाधुष्य लोके मम भवतु सुखी दुजेनश्चेद्धनाथी 

मत्सवंस्त॑ गृहीत्वा रिपुरथ सहसा जीवित स्थानमन्यः । 
मध्यस्थस्त्वेवमेवा 5 सिलमिह हि जगज्जायतां संख्यर/ति- 
मंत्तो माभूदसौरूय॑ कथमपि भषिनः कस्यचित्पूस्करोमि ॥|८ ५॥ 


मेरे दोषों को सबके समक्ष प्रगट करके संसार में दुजंन सुखी 
हो, धन के लोलुपी मेरा सबंस्व ग्रहण करके सुखी होजाप्रो, शत्रु 
मेरा जीवन लेकर सुखी हो प्रोर जिसे मेरा स्थान लेता है वह 
स्थान लेकर सुखपूर्वक रहे, तथा जो राग-हं परहित मध्यस्थ होकर 
रहना चाहें वे मध्यस्थ रहकर सुखी रहें, इसप्रकार समस्त जगतु 
सुखपुवंक रहे, किन्तु किसी भी संसारोी जीव को मुभसे दुःख 
मे पहुँचे में ऐसी पुकार सबके समक्ष कड़ता है । 


इसमें समस्त संसार के जीवों से निरपेक्ष होकर, प्रपने 
प्रात्मा में वीतरागभाव से रहने की भावना है। मेरे ज्ञान में राग- 
दष करने का स्वभाव ही नहीं है। स्वत: भ्रपने भ्रात्मा की भ्रारा- 
धना की उग्रता करते -हुए मुनि पुकार करते हैं कि-इस जगत के 
जीव जिसमें उन्हें सुख मिले वैसे हो वर्तें, किन्तु में प्रपने श्ञाता- 
भावरूप क्षमा को नहीं छोड़ूगा। कोई मेरे दोष बतलाकर, था 
पिछी-कमण्डल लेकर, पश्रथवा स्थान लेकर, भले ही सुख माने 
प्रोर प्रन्य कोई वीतराग भावरूप रहकर सुखी हो, किन्तु मुमे 
दोनों पर समभाव है । प्लमस्त जगत सुक्षी रहे । ऐसी भावना 
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नहीं है कि जगत का कोई भी जीव दूुःखी हो, इसप्रंकार वास्तव 
मैं स्वत: वीवरागरूप रहना चाहते हैं। 


मुनियों के पास धन इत्यादि तो होते नहीं, किन्तु पिछी-कम- 
ण्डल श्रथवा पुस्तक होती है। उसे थदि कोई ले जाता है तो 
भले ही ले जाये । पिछी-कमण्डलादि मेरे नहीं हैं भ्रोर उन्हें ले 
जाने वाले पर मुझे द्वष नहीं है; में तो ज्ञायक हैं। वीतरागभाव 
से मध्यस्थ रहने वाले ज्ञानियों पर मुझे राग नहीं, भौर प्राण लेने 
वाले भ्ज्ञानी पर द्वष नहीं है। मेरे निमित्त से कोई दुःखी न हो । 
में तो जगत में जो कुछ होता है उसे जानता रहे और प्रपने 
प्रात्मा के वीतरागभाव में स्थिर रहै, इसप्रकार सम्पूर्ण परिग्रहरहित 
जश्ञायकभाव की भावना की पुकार को है । 


मुनिदशा में स्वरूपानु भव की एक्राग्रतामें स्थिर होकर क्रोधादि 
भाव होने ही.न देना सो उत्तमक्षमा है। श्ौर ग्रहस्थ के क्रोधादि- 
भाव होते प्रवश्य हैं, किन्तु क्रोधादिभाव होने पर भी 'मेरा ज्ञान- 
स्वरूप हन क्रोधादि से भिन्न है, क्रोध मेरे स्वरूप में नहीं है, 
वास्तव में मेरा ज्ञान तो क्रोध का भी ज्ञाता है-ऐसे क्रोध से भिन्न 
प्रपने शञानस्वरूप का श्रद्धा-शुन स्थिर रखना सो भी उत्तमक्षमा 
है । जो राग को भ्रपना स्वरूप मानता है वह प्रपने श्रात्मा की 
हिंसा करने वाला है, वह प्रनन्त क्रोधी है। यहांपर मख्यतया तो 
मुनिदशा के धमं की बात है, किन्तु गौणरूप से सम्यग्हृष्टि श्रावक 
को क्षमा भाजाती है, ऐना जानना चाहिये । 


श्री पद्मचनन्दि भाचाये ने उत्तमक्षमा सम्बन्धी पांच इलोक कहै 
हैं, उनमें से चार पुर्ण हुए । भ्रब, वीतरागभाव को छोड़कर यदि 
राग-हु ष की वृत्ति उठे तो स्वभाव की उम्र भावना द्वारा उस वृत्ति को 
नष्ट कर देना चाहिये, वह उत्तमक्षमा है-ऐसा भ्रन्तिम श्लोक में 
कहते हैं:--- 


श्! 
( शाह लविकीड़ित ) 


किं. शानासि न वीतरागमखिलं ्रैलाक्य लग 

कि तद्न्‍मंमुपाश्ितं न भवता किंवा ने लोकों जड़! 
मिथ्यादग्मिरसज्जनेरपटुभि) किंचि:;तापद्रबा-- 
दत बर्माजनहेतुमस्थिरतया बाघां मनामन्य रे || ८६ ॥ 


झ्रपने स्वरूप की वीतरागी स्थिरता में से बाहुर निकलकर 
पर-सन्मुख वृत्ति जाने पर किचित्‌ राग या द्वष का विकल्प उठे तो 
उसे तोड़कर सम्पूर्ण बीतरागता प्रगट करने के लिये स्वतः प्रपने 
को सम्बोधन कर कहते हैं कि रे मन ! मिथ्याहृष्टि दुर्जन सूख्े- 
जनों द्वारा किये जाने वाले उपद्रवों से चंचन होकर कम पाने 
में कारणभूत ऐसी बेदना का तू श्रनुभव करता है, तो कया त्‌ 
पपने त्रिलोक में सर्वश्रेष्ठ पूजनीय बीतरागभाव को नहीं जानता ? 
उसीप्रकार तूने जिस धमम का प्राश्नय ग्रहण किया है क्या तू उस 
धमं को नहीं जानता ? प्लौर पह समस्त लोक भ्रज्ञानी-जड़ है, 
बया इस बात का तुमे ज्ञान नहीं है ? पभ्रर्थात्‌ तीनलोक में 
वोीतरागभाव हो सर्व श्रेष्ठ है-ऐसा जातकर-सम्यग्दशंन ज्ञानपूर्वक 
बीतरागभावरूप चारित्र हो धर्म है उसे पहिचानकर, भ्रौर यह लोग 
जड़-मूर्ख हैं-ऐसा समभकर हे जीव !* तू मूर्ख भ्रज्ञानियों द्वारा किये 
जाने वाले उपसर्गों से श्रपने दीतराग भाव को मत छोड़, राग-द्व ष 
करके दुःखी न हो | 

उत्तमक्षमा का सम्बन्ध पर-जीवों के साथ नहीं है। १रजीवों 
को क्षमा करना श्रथवा परजीव अपने को क्षमा करे-ऐसी क्षमा की बात 
नहीं है। 'समस्त परजीव प्रपने को क्षमा करें तभी क्षमा कहलाती है- 
यदि ऐसा हो तो जहाँतक भ्रन्य जीव क्रोध को दुर करके क्षमा- 
भाव न करें तबतक पअ्रपने भी बीतरागी क्ष माभाव नहीं हो सकेंगे। 
भ्र्यात्‌ क्षमा तो पराधीन हुई, किन्तु पराधोतता में कभी भी धर्म 
नहीं होसकता । यहाँ वो स्वतः पपने ज्ञानस्वभाव को रागादि 


श्श्‌ 


विकारों सै मिन्‍न जानकर, चाहे जसे प्रनुकुल या प्रतिकूल संयौोगों 
मैं राग-दहप न करता श्रोर वोतरागी ज्ञाताभावरूप से स्थिर रहना, 
सो ही. उत्तमक्ष मा है, यह स्वाधीन है। १परजीब क्षमा देंया नददें 
तो भी स्वतः अपने में उत्तम क्षमाभाव प्रगट कर सकता है । 

यहां तो मुनिदक्षा में छुभ या पभ्रशुभ विकल्‍प उठे तो वह 
भी उत्तमक्ष मा में भंग है, उसको टालकर वीतराग भाव की भावना 
करते हुए मुनिवर स्वतः: श्रपने को संबोधन करके कहते हैं क्रि-रे 
प्रात्मा ! तू अज्ञानो जीवों द्वारा किये गये उपद्रवों से द:खित होकर 
बलेश करता है, तो कया तू त्रिलोकपुज्य श्रपने बीतरागभाव को 
नहीं जानता ? कि जिससे तू वीतरागता को छोड़कर ऐसा द्वेषभाव 
करता है ? 

मात्र वीतरागभाव ही उत्तमक्षमा धर्म है। 'मैं वीतराग होऊं 
धप्लोर राग को दूर करदू -ऐसे बिकल्प की मुख्यता नहीं है, 
विकल्प क्षमा नहीं है, किन्तु स्वभाव की एकाग्रता में बीतरागीरूप 
से परिणमित होजाना भ्रोर राग-ह्वेष की उत्पत्ति ही न होने देना 
सो वह उत्तमक्षमा है। जितने रागादि के विकल्प उठते हैं उतना 
उत्तमक्षमा में भंग पड़ता है। ऐसा उत्तमक्षमा धर्म का स्वरूप है । 
उसका सम्पूर्णारूप से पालन न कर सके तो भी उसके यथार्थ स्वरूप 
को पहिचान कर श्रद्धा-ज्ञान करना ओर जो रागादिभाव होते हैं 
उनका भझादर न करता, वह भी उत्तमक्षमा धर्म का अ्रंश है। 
सम्पग्दशंन भोर सम्यग्ज्ञान में प्रसण्ड चेतन्यस्वभाव की श्रोर का 
बल ध्थिर रहते हुए जितने प्रंश में क्रोधादिभाव न हों उतने श्रंश 
में सहज क्षमा है । 

गप्लोर फिर इस इलोक में प्राचायंदेव ने लोगों को जड़ कहा है, 
वहाँ लोगों पर ढ्वष नहों है, किन्तु भ्पने प्राराधकत्व की उग्रता है । 
प्रपता ज्ञान केवलज्ञान होने के लिये उछल रहा है, लोग कया 
कहते हैं वह देखने को ध्रावश्यक्ता नहीं है। लोग तो जड़समान 
हैं, चाहे जो कहेंगे; किन्तु हे मुनि ! केवलज्ञान प्राप्त करने की 
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हत्परता में तुमे जो भी उपत्रगगं प्राय उनके सन्‍्मुख क्या देखना है ? 
तुझे प्रपने में जो शुभविक्ल्प उठें उनका भी बल नहीं है, प्रौर 
प्रपनी पर्याय के सन्मुख भो तुझे नहीं देखना है, किन्तु मात्र ज्ञायक 
स्वभावपणं है उसोमें लक्ष्य करके लोन होजा। इसप्रकार प्रपने 
शायकस्वभाव की भावना के बल से चतन्यसमुद्र फटकर मानों इसी- 
समय केवलज्ञान होगा-ऐसो दशा मुनिराज के प्रवर्त मान है। मुभमें 
पूर्ण ज्ञायकत्व है, उससे में पूर्ण भ्ञायक रहकर समस्त जीवों के 
प्रति क्षमा करता है, सबके प्रति जो राग-द्ेष है उसे छोड़कर 
में बीतरागभाव से भ्रपने स्वभाव में रहता है, म॒भे पर की प्रपेक्षा 
है प्रोर स्वभाव की एकाग्रता है। इसप्रकार प्रपने ज्ञायकस्वभाव को 
रुचि और एकाग्रता करके प्राराधना करना सो ही महान पव॑ है। 


पर में लक्ष्य जाकर कल्पना उठे कि ऐसा क्यों ? प्रथवा 
टपसगे पर लक्ष्य जाये कि में उपसगे सहन करू, यदि ऐसी वृत्ति 
उठे तो उसे तोड़ने के लिये कहते हैं कि पभ्ररे मुनि | स्वभाव को 
एकाग्रता द्वारा तुझे केवलज्ञान क्यों नहीं, प्रोर पह वृत्ति का उत्थान 
क्यों ? ऐसे प्रप्रतिहृत भाव से प्राराधता को स्थिर रखना उसका 
नाम मुनि को उत्तमक्षमा है । 
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बहीँ होता । इस प्रकार सम्यग्शान ही उत्तममादंव धर्म का मूल है-ऐसा 
पहां पर बताया है । 


जाति-कुल प्रादि से भिन्‍न प्रपना चैतन्यस्वरूप जानने के पश्चात्‌ 
सम्यग्हृष्टि धर्मात्मा ग्रहस्थ को भ्रस्थिरता के कारण कुलमद इत्यादि 
की वृत्ति उठती है, किन्तु धर्मात्मा के रागरहित स्वभाव में एकता 
के बल से उसका निषेध है, वह राग को प्रपता स्वरूप 
नहीं जानता, राग का पभ्रादर नहीं है, किन्तु स्वभाव का ही 
भ्रादर है, इससे परमार्थतः तो वह सम्यग्ज्ञान के द्वारा उसका 
ज्ञाता ही है। इसलिये यथार्थतया घधर्मी जीवों के जातिमद 
भ्रादि नहीं होते। धर्मीजीव को माता-पिता से भ्रथवा कुल जाति 
इत्यादि से पहिचानना धो ठोक नहीं है, किन्तु उसके श्रंतरंग के श्रद्धा- 
ज्ञान के द्वारा उसे पहिचानना यथा है। धर्मी जोव किसी भी 
बाह्य पदार्थ से श्रपना बड़प्पन नहीं मानते, किन्तु स्वभाव के 
सम्यकृश्रद्धा-ज्ञानपृर्वक भ्रभेददव होकर जितना राग दूर होगया 
उतना बड़प्पन है, भौर जितना राग शेष रहा उतनी होनता है-ऐसा 
जानते हैं । बाह्यपदार्थों से भ्रपने को बड़ा मानना सो मद है, भौर मेरी 
जाति हलकी, मेरा कुल नीचा, इत्यादि प्रकार बाह्यपदा्थों से प्रपने 
को होन मानना वह भी मद है, क्योंकि उसने जाति-कुल में भ्रहंपना 
किया है । 


प्रथम सम्यकभ्रद्धा-ज्ञान करने के पश्चात्‌ विशेष पुरुषार्थ द्वारा 
स्वरूपस्थिरता प्रगट करके संत-पुनिदशा में जाति-कुल श्रादि का 
विकल्प तोड़कर वीतरागी स्थिरता बढ़ाने की बात है । किन्तु उत्तम- 
निरभिमानता किसे कहा जाये इसो का जिसे भान नहों है, उसे 
उत्तममार्दव धर्म कहाँ से हो ? भ्रात्मा नित्य ज्ञानधन है, देहादि जो 
प्रनित्यसंयोग हैं वे भ्रात्मा का स्वरूप नहीं हैं। जिसप्रकार 'घी का 
घड़ा ऐसा बोला जाता है, किन्तु वह यथार्थ' वस्तुस्वरूप नहीं है, 
बेसे ही शानी को पहिचानने के लिये ऐसा कहा जाता है कि यह माता- 


ता 


पिता, यह कूल यह जाति । किन्तु वास्तविक स्वरूप ऐसा नहीं है । 
ज्ञानी को उसको प्रात्मा से पहिचानना ही यथार्थ पहिचान है । 
झ्ात्मा का संततार माता, पिता, श्री, शरोरादि में नहीं है किन्तु प्रपती 
पर्याय में ही जो भ्रज्ञान भ्रोर राग-द्वष है वह संसार है। प्रात्मा 
का संसारभाव श्रात्मा की दशा में ही है। भ्रज्ञानी जीव भ्रम से 
ऐसा मानता है कि यह मेरी माता और यह मेरा पिता इत्यादि । 
पह उसका भ्रम हो संसार है। स्वतः प्रपने को चेतन्यस्वरूप से नहीं 
जाना एवं शरीरयुक्त माना, इससे शरीर के सम्बन्धी माता पिता को 
प्रपता ही माता-पिता मानता है, भ्रौर उस्तीते जीव को शरीर के रूप 
इत्यादि का प्रभिमान होता है । 


वास्तव में तो स्वतः चेतन्यस्वरूप है भश्रोर माता-पिता इत्यादि 
का प्रात्मा भी चेतन्यस्वरूप है, कोई भ्रात्मा शरीररूप नहीं है, तब 
फिर कौन किसके माता-पिता श्रौर कौन किसका पृत्र ? जिनके 
ऐसी हृष्टि है, उन्हीं के पर का शप्रहंकार दूर होता है। यह शरीर 
तो जड़ परमाणु है-मिट्रो है। जो जोव शरीर के बल का प्रभिमान 
करता है वह जड़ का स्वामी बनता है, शरीर से निरन्तर भिन्‍न 
चेतन्यस्वरूपी प्ररूपीस्वभाव है, उसे ऐसा भान नहीं है । चेतन्यस्वरूपका 
प्रनादर करके शरीर के बल इत्यादि का प्रहंकार करनेवाला जीव 
महान हिसक है। शरीर मेरा है, शरीर की क्रिया में करता है, स्‍ोर 
शारीरिक शक्ति भच्छी हो तो धर्मध्यान बराबर हो सकता है-ऐसा 
जो मानता है वह जीव प्रात्मा की हिसा करनेवाला है । प्रात्मा 
दरीरादि का कुछ भी नहीं कर सकता। प्रात्मा का बल (पुरुषा्थ ) 
या तो प्रज्ञानभाव से पुण्यपाप में श्रटक जाता है या प्रसंग स्वभाव को 
जानकर उसमें रागद्वेषरहित स्थिरता प्रगट करता है । 


ज्ञानी जीव जानता है कि पूर्ण ज्ञान श्रोर प्रानन्द ही मात्र मेरा 
रूप है। जाति, कल, शरोर, बल, विद्याएँ प्रथवा प्रपुर्णशान-वे कोई 
भो मेरा रुप नहीं हैं । जहाँ ऐसा भिन्नत्व परथाथंत्रपा जाना वहीं 


श्द्ध 


पर का भरहंकार दूर होगया है। पश्चात्‌ जो प्रल्पशाग की वृत्ति 
उठे उसका ज्ञानी के निषेध हैं। यहाँ ऐसी बात है कि उस राग 
की वृत्ति को उठने ही नहीं देना ध्लोर बीतरागरूप स्थिर रहना सो 
उत्तममार्दव धर्म है, धोर वह धर्म मोक्षमार्ग में विचरनेवाले मुनिश्नों 
को सहचर रूप होता है । 


जन भ्रर्थात्‌ जीतनेवाला; झ्रात्मा का पर से भिन्नस्वरूप जातकर 
जिसने मिथ्यात्व-भ्रज्ञान को जीत लिया है भ्रर्थात्‌ नष्ट किया है, वेसे 
ही जिसने भ्रात्मस्वरूप में स्थिरता द्वारा राग-द्वेष को जीत लिया है 
बही जेन है। जो जेन होता है वह 'पर का में करता हैं ऐसा 
प्रभिमान नहीं करता, राग-द्व ष को श्रपता स्वरूप नहीं मानता । 


शानियों के ज्ञानमद नहों होता। शासञत्र का ज्ञान या प्रवधि- 
मनःपर्ययज्ञान हो, उसका ज्ञानी को ग्रभिमान नहीं होता । जिन्होंने 
पूरोज्ञातस्वभाव ही जाना है उन्हें श्रपूर्णताान में संतोष या 
उसका शभ्रभिमान कंसे होगा ? बारह॒वें गुणस्थानतक का समस्त ज्ञान 
प्रल्प है, केवलज्ञानके भ्रनन्तवें भाग बराबर है, उस तुच्छपर्याय का 
ज्ञानी को प्रभिमान नहीं है, किन्तु भ्रनन्त चेतन्यस्वभाव की महिमा 
झोर विनय से स्वभाव में लीन होकर भ्रपूर्राज्ञान का विकल्प 
छोड़कर केवलज्नान प्रगट करते हैं। थोड़े से शाखत्र बाँते श्रौर थोड़ा सा 
सुना, वहाँ तो “में बहुत जानता है” जिसे ऐसा श्रभिमान होता है 
बहू जीव पर्यायहश्वाला मिथ्याहृष्टि है, उसने पूर्णस्वभाव को 
नहीं जाना है, इससे किचित्‌ ज्ञातृत्व की महिमा और प्रभिमान 
होता है । कोई जीव सतृुस्वभाव समभे बिना मंदकषाय करके 
निरभिमानता रखे तो वह पृण्यबंध का कारण है, यहाँ उसकी बात 
नहीं है, किन्तु धर्मात्मा के स्वभाव को जाग्रृतिपृबंक बीतरागभाव 
प्रगट होने पर मंद का विकल्प ही नहीं होता, वही सच्चा मार्दवधर्म 
है । स्वभाव को जाते बिता पर्याय का भ्रभिमान दुर नहीं होता भ्ोर 
उसके धर्म नहीं होता । 
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इन दस धर्मों का वर्णन करने वाले श्री पर्चननत्दि झ्ाचायें 
महान सन्‍्तमुनि हैं, छट्ु -सातवें गुरार्थान की श्रेणी में भूल रहे 
हैं, श्रधिकांश वोतरागता प्रगटो है, भ्रौर भ्रल्पराग रह गया है, 
इससे वह कहते हैं कि भ्रहों ! सिद्ध भगवान का गुणगान हम क्‍या 
कर सकते हैं ? हमारा ज्ञान भ्रत्यन्त प्रल्प है, हम तो मृढ़मति- 
जड़बुद्धि हैं । जहां तक पूर्ण केवलज्ञान परमात्मदशा को प्राप्त 
नहीं किया वहाँतक पामरता है। पभ्राचायं-सन्त तो महा ज्ञान के 
सागर हैं, भ्रगाध बुद्धिवाले हैं, तीब्र प्राराधकदशा प्रगटी है, 
तथापि उनके कितनी निरभिमानता है ? ज्ञात का किचित्‌ भो गये 
नहीं करते । श्रपू्णं श्रौर पूणंदशा के विकल्प को तोड़कर बारम्बादइ 
स्वहप में लीन होजाते हैं-इसका नाम मादंव धर्म है। पर्यायहृष्ट 
को छोड़कर प्रसण्डस्वभाव के श्रद्धा ज्ञान को स्थिर रखना पह 
गृहस्थ का धर्म है। किन्तु शुभराग करता या पूजा-भक्ति करना 
वह कहीं गृहस्थ का धर्म नहीं है | भ्रशुभराग से बचने के लिये धर्मी 
गृहस्थ के पूजा-भक्ति इत्यादि का शुभराग होता पश्रवश्य है, किन्तु 
वह शुभराग धर्म नहीं है, किन्तु रागरहित चेतन्यं स्वभाव की श्रद्धा- 
ज्ञानपर्वंक जितना राग दूद हुआ उतना धर्म है। जो राग रहा वह 
धर्म नहीं है । 
ज्ञानी प्रपने ज्ञायकस्वरूप में जागृत हैं। मान-प्रपमान की 
वृत्ति मरे स्वरूप में नहीं है, यह समस्त संसार इन्द्रजाल के 
समान श्रोर स्वप्नवत्‌ है प्रर्थात्‌ मेरे स्वभाव में समस्त जगत का 
प्रभाव है, मुझे जगत में किसी के साथ सम्बन्ध ही नहीं है-ऐसा 
जाननेवाले ज्ञानियों के मान कहाँ से होगा ? भ्रर्थात्‌ नहीं ही होगा । 
मुनि के तो मान को वृत्ति ही नहीं उठती, वह निरभिमानता है, 
धोर गृहत्थ के किसी मानादि को वृत्ति होजाये तो भी वहु उसका 
ज्ञाता ही है, मानादि से भिन्नस्वरूप के श्रद्धा-ज्ञान की ही हृढ़ता 
उसे होती है। नित्य प्रबंध चेतन्यस्वभाव है, ऐसे स्वभाव को प्रभुता 
के समक्ष ज्ञानी को श्रपुरांपर्याय की पामरता भाधित होती है, उन्हें 
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क्षणिकपर्याय का प्रभिमात नहीं होता । उतके हो स्वभाव के भ्राश्रय 
से वीतरागभाव होने पर उत्तममादंव धर्म होता है । 


प्रब कहते हें कि स्व-पर के भिन्नत्व के विवेक द्वारा शरोर की 
गप्रनित्यता का चितवन करनेवाले समुनियों को किसी भी पदार्थ में 
प्रहंकार करने का भ्रवसर ही नहीं भधिलता:--- 


( शादू लविक्रीड़ित ) 


कास्था सदमनि सुन्दरे5पि परितो दंदह्ममाने5ग्निभिः 
कायादोतुजरादिभिः प्रतिदिन गच्छत्यवस्थांतरम । 
इत्यालोचयतो हृश्प्रिशमिनः भास्वद्विवेकोज्वले 
गवेस्थावसरः कुतो5त्र घटते भावेषु सर्वेष्वपि || ८८ ॥ 


कोई महल भ्रत्यन्त सुन्दर, शोभायमान हो किन्तु यदि बह 
सब प्रोर से श्रग्निद्वारा सुलग रहा हो तो उसके बचने की श्रंश- 
मात्र भ्राश्ा नहीं है, वेसे ही यह शरोर वृद्धावस्थासहित है तथा 
प्रतिदिन एक भ्रवस्था छोड़कर दूसरी प्रवस्था धारण कराता है, 
हसप्रकार प्रपने हृदय में निरन्तव सम्पग्जञानरूपी उज्ज्वल विवेक से 
शरोर को भ्रनित्यता का चिन्तवतत करनेवाले मुनि को जगत के 
समस्त पदार्थों में गव॑ करने का प्रवसर ही किस प्रकार है ? भ्र्थात 
जो ध्रव नित्य चंतन्यस्वभाव को जानकर भ्रौर शरोर को प्रनित्यता 
को समभकर, निर्मल श्रात्मध्यान में मग्न हैं उन मुनिप्नों को जगत में 
किन्हीं भी पदार्थों का गवे होता ही नहीं । 


प्रत्यन्त मनोहर उद्यानयुक्त भवन हो, वह चारों भ्रोर से 
प्रर्ति में जलने लगे भौर उसके बचने की किचितृमात्र श्राशा हे 
हो तो लोग उसका स्वामित्व छोड़कर बाहर भागते हैं-ऐसा प्रनि- 
त्यता का हषांत देकर श्राचायंदेव समभाते हैं कि यह शरीर 
झनित्य है, वृद्धावस्थायुक्त है, निरंतर ग्रपगी दशा को परिवर्तित 
करता हुप्रा वह जीणाता को प्राप्त होता है, जेसी पभ्रवस्था भ्राज 
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हो, वैसी कल दिखलाई नहीं देती, ऐसे इस भ्रनित्य शरीर को 
किसी भी प्रकार से रोका नहीं जा सकता जहाँ यह शरीर ही 
झ्पना नहीं है वहाँ अन्य कोन से पदार्थ प्रपने हो सकते हैं ? 
ध्रात्मा का चेतन्यस्वभाव ही श्रव श्रोर नित्य एकरूप है, वह कभी 
जीणं नहीं होता भ्रौर उसमें प्रग्तनि भी नहीं लगती । इसप्रकार 
धरीरादि को प्रनित्यता स्‍भ्ौर श्रपने चंतन्यस्वभाव की नित्यता का 
प्रपने प्रन्तरंग में भेदशान द्वारा विचार करने वाले जीवों को इस 
जगत में किसी भी पदार्थ पर गव॑ होने का श्रवकाश हो नहीं 
है । जहां शरीर को ही पर जान लिया वहां भप्रन्य किसका भ्रहुंकार 
करेगा ? 

शरीर श्रपने स्वभाव से ही निरंतर एक प्रवस्था को बदलकर 
दूसरी प्रवस्था धारण करता है। वृद्धावस्था हुई उसका कर्ता प्रात्मा 
नहीं है। धर्मी जीव के शरीर की किसी भी भ्रवस्था का श्रहंकार नहीं 
है, क्योंकि ग्रात्मा स्वतः तो भ्ररूपो चेतन्यस्वरूप है, भ्ौर घरीर 
जड़-परमाणुग्रों से निभित है। श्रात्मा ने कभी भी शरीरादि का 
स्पश नहीं किया, वह तो मप्रस्पर्शी है । 


शरीर क्रमश: क्षण-क्षण में नाश को प्राप्त होगा, वह स्थायी 
नहीं रहेगा । में त्रिकाल ज्ञानानन्द स्वरूप है, मेरे स्वरूप के श्राश्रय 
से मेरी निर्मल दशा प्रतिक्षण में बदलतो है । भ्रपने स्थभाव के प्राश्रय 
से बदलकर जो केवलज्ञान दशा होगी, वह तो द्रव्य में प्रमेद 
एकाकार होकर सदा ऐसी की ऐसी रहेगो, किन्तु शरीर की कोई 
भी भ्रवस्था मेरे साथ रहने वाली नहीं है। ऐसा जानकर श्रपने ज्ञान में 
स्थिरता प्रगट करके जिन धर्मात्माग्रों ने देहादि के प्रभिमान का 
विकल्प छोड़ दिया है भ्रोर स्वभाव की हृढ़ता को प्राप्त किया है 
उनके उत्तममादंव घमं होता है। 


हिलना-डुलना, बोलता, स्थिर रहना, मौत रहना, खाना-पी ना 
इत्यादि ग्रात्मा नहीं करता, वह सब तो शरीर की क्रियायें हैँ । वे 


श्श 


क्रियाएँ मैं करता है जो ऐसा मानता है वह मिथ्याहृष्टि है, उते 
जड़ का प्रहंकार है। देह के परमाणुप्रों की पर्याय समय-समय 
पर प्रपने श्राप ही बदलती है, उसके साथ मेरा सम्बन्ध नहीं है । 
मेरी पर्याय का सम्बन्ध पझपने त्रिकाली द्रव्य के साथ है । निमेल 
ज्ञान-दर्शन भोर चारित्ररूप मेरी दशा प्रतिसमय बदलकर प्रव- 
स्वभाव में एकता बढ़ती जाती है । इस प्रकार स्वभाव की एकता 
होने से पर का प्रभिमान ज्ञानी को कहां से हो ? प्रहो ! मनिवरों 
को प्रनेक ऋद्धियां प्राप्त हुई हों, भ्रवधि-मन:पर्यय ज्ञान प्रगट 
हुआ हो, तथापि पभ्रभिमान का फिचित्‌ विकल्प भी नहीं होता, उलटे 
तम्र होकर, स्वभावोन्मुखता द्वारा पूर्ण केवलज्ञान प्रगट करते हैं । 
मुनि को पर्याय की श्रोर लक्ष्य जाजर विकल्प उठे कि 'केवलज्ञान 
प्रगट कर” तो वह भी राग है। ऐसे विकल्प को भी तोड़कर जो 
थीतरागी स्वरूपस्थिरता है वह उत्कृष्ट मादव धमं है भौर वही 
मुक्ति का कारण है । 

मेरे उपदेश से दूसरे ने धर्म प्राप्त किया, प्रथवा में किसी 
प्रन्य को धर्म प्राप्त करादू-ऐसी बुद्धि ज्ञानियों के नहीं होती । 
वाणी जड़ है, उस वाणी का कर्ता ही प्रात्मा नहीं है। तब फिर 
दूसरे को धर्म प्राप्त करादू-यहु बात कहाँ रही ? इसलिये पर से 
भिन्न भ्पने स्व॒र॒ृपष को पहिचानकर सुतिवरों को निरंतर ज्ञायक 
साक्षीस्वर्‌प प्रात्मा के निर्मल स्वभाव का हो ध्यान करना चाहिये । 
इस प्रकार उत्तममाद व धर्म का व्याख्यान पूर्ण हुग्ना । 


| ! ३--उत्तमआजंव धर्म 


भाद्रपद शुक्ला-७ 


झ्राज दशलक्षण पव॑ का तीसरा दिन है, यह उत्तमझभाजंव 
धर्म का दिन कहलाता है । उत्तमग्राजंव प्र्थात्‌ सम्यग्दशंनसहित 
वीतरागी सरलता । झ्ात्मा के ज्ञायकस्वर॒प में कपट का भाव ही 
उत्पन्न न होने देना सो उत्तम सरलता है। प्रात्मा ज्ञान-प्रानन्द 
की मूर्ति, क्रोध, मान, माया, लोभ रहित है, उसे यथार्‌प ( जेसा 
है वसा ) समभना भ्ौर श्रद्धा में वक्रता न करना सो सम्यग्दशेन- 
रुप सरलता है। भ्रौर चेतन्यस्वर॒प को जेंसा है वेसा न मानकर 
स्वरूप की वक्रता करके पुराय-पापयुक्त मानना सो. प्रनन्त कपट है । 
किसी पर के भाश्रय से श्रथवा पुण्यपरिणाम से शभ्रात्मा को लाभ 
मानना सो वक्रता है, भनायंता है । प्राय भ्रर्थात्‌ सरल । जेसा 
सहज ज्ञायकमूर्ति भ्रात्मस्वर॒प है वेसा ही मानना, किचित्‌ विपरीत 
न जानना सो सरलता है। भ्रौर चेतन्यस्वर्‌प की प्रतीति में बक्रता 
करके किसी विकल्प या व्यवहार के पश्राश्रय से लाभ मानना सो 
प्रनायंता है । व्यवहार रत्नत्रय भी रागर्‌प है, वह प्रात्मा का 
स्वरूप नहीं है । श्रात्मा का ज्ञायकस्वर॒प पुण्य-पापरहित है, 
व्यवहार रत्नत्रयरप पराश्चितभाव से उसे लाभ मानना सो प्रनन्त 
कपट का सेवन है। भ्रौर उस व्यवहार का गआ्राश्नय छोड़कर निम्धय 
शुद्ध ज्ञातास्वयभाव को जानना-मानना श्रौर उसमें स्थिर होना सो 
-उत्तमग्राजव धर्म है । स्वभाव की श्रद्धा भ्रोर ज्ञान होने के पश्चात्‌ 
मुनिदरशा में जो व्यवहार रत्नत्रय को वृत्ति उठे वह राग है, वह 
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उत्तमप्राजंव धर्म नहीं है; किन्तु रागरहित होकर जितनो स्वर॒प- 
स्थिरता हुई उतना ही उत्तमग्राजव धर्म है। वास्तव में तो प्रात्मा 
के वीतरागभाव में हो उत्तमक्षमादि दसों धर्म श्राजाते हैं। दरों 
धर्मों में वोतरागभाव एक ही प्रकार का है, फितु वह वीतराग- 
भाव होने से पव॑ क्षमा भ्रादि जिसप्रकार का विकल्प होता है 
उसीके भ्रनुसार उत्तमक्षमादि नामों से उस वोतरागभाव को बत- 
लाया जाता है। श्रोर उस शुभविकल्प को उपचार से उत्तम- 
क्षमादि घमं कहा जाता है। प्राचायंदेव उत्तमप्माजंव धर्म का 
वर्णन करते हैं:- 
( भ्रार्या ) 


हृदि यत्तद्वाचि वहिः फलति तदेवाजबंभवत्येतव । 
धर्मो विक्ृतिरधर्मों द्वाविह सुरसब्रनरकपथी ॥८९ 
जो बात मन में हो वही वचन द्वारा प्रगट करना उसे 
भ्राजंवध्मं कहते हैं, भ्रोर उससे विरुद्ध-प्रर्थात्‌ माया से दूसरे को 
ठगने का परिणाम सो श्रधम है। इनमें से प्राजंव धर्म स्व का और 
प्रधमं नरक का पंथ दै। जेसा हृदय में हो वेसा ही कहने का परिणाम 
तो शुभपरिणाम है; वाणी से भिन्नस्वर॒पी है, श्रोर जो शुभपरिणापम' 
हैं वह मेरा स्वर॒प नहीं है-ऐसे सम्यक्रवभाव के भानपूर्वक जिसके 
धुभ का निषेध होता है उसके घुभपरिणाम को व्यवहार से उत्तम- 
प्राजंव धर्म कहते हैं । परमार्थ से तो जेसा घशुद्धप्रात्मस्वभाव जाना है 
वैसा ही परिणमन पर्याय में होजाना सो ही उत्तमसरलता धमं है । 
जेसा स्वभाव है वेसा हो परिणमित होगया, कितु किचितृमात्र वक्ता 
( विकार ) नहीं हुई वह परमार्थ से उत्तमप्राजंव धर्म है। भ्ौर उस 
स्वभाव में विकृति होकर जितना रागादि उत्पन्न हो उतना उत्तमभ्राज॑व 
धर्म में भंग है । 
पहाँ ध्ाजंव धर्म के फल से स्व की प्राप्ति कही है | सम्य- 
गदशेनपृवेंक राग का नाश करके जितना वीतरागभावरूप प्रा्जव 
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धर्म प्रगट किया है वह तो मोक्ष का फारण है, किन्तु श्ससमय पणों 
बोतरागता नहीं है भौर राग रह जाता हैं इससे उस शुभरागरूप 
झ्राजंवधर्म के फल में स्वर्ग मिलता है। राग को लेकर बीच में 
भव धारण करने पड़ते हैं; परन्तु जिन्हें स्वभाव का भान नहीं है 
भ्ौर धर्म का प्रनादर करके वक्ता से वर्त रहे हैं वे तो नरक- 
गति में जाते हैं। प्रात्मस्वभाव को विपरीत मानना ही सबसे बड़ी 
वक्रता है। सरलता के धुभपरिणाम या वक्रता के प्रशुभपरिणाम, 
इन दोतों से रहित एक ज्ञायकस्वरुपी भ्रात्मा है, उसकी श्रद्धा-ज्ञान 
को स्थिर रखना सो धर्म है, वह धर्म प्रत्येक गृहस्थ के हो सकता 
है। प्रोर ऐसे सम्पकश्रद्धा-ज्ञानपुर्वक जिनके प्रात्मा में प्रत्यंत सर- 
लता प्रगठ हो गई है उनके उत्तमप्राजंव धर्म है। चारित्रदशा मैं 
कपटभाव तो होने ही नहीं देना प्रौर 'सरलता करू ऐसा शुभभाव 
हो वह भी छोड़कर वीतरागी सरलता प्रगट करता उसका नाम 
उत्तमप्राजेव धर्म है । 


भव, अचायंदेव कहते हैं कि मायाचार करने से प्रहिसा 
इत्यादि उत्तम गुणों का भी लोप हो जाता है:--- 


( शादू लविक्रोड़ित्‌ ) 


मायित्व॑ कुरुते कृतं सक्ृदषिच्छायाविधात॑ गुणे- 
ध्वाजातेयेमिनो 5जिंतेष्विह गुरुक्लेशेः शमादिष्वलम्‌ । 
स्व तत्र यदासते विनिभृता क्रोधादयस्तचत- 
स्तत्पापंवत येन दुर्गेतिपये जीवशिरंभ्राम्यति || ९० ॥ 


यदि एकबार भी मायाचारी की जाये तो वह प्रत्यंत कठिनाई 
से संचित किये हुए मुनि के ग्रुणा सत्य-भ्रहिसा प्रादि को ढक देती है, 
प्र्थात्‌ मायाचारी पुरुष के प्रहिसादि गुण भी भ्रादरणीय नहीं रहते । 
भोर उस मायाचाररूपी मकान मैं क्रोधादि कषायें भी छिपी रहती 
हैँ; उस मायाचार से उत्पन्न हुआ पाप जीव को प्नेकप्रकार को 


है९ 


दुर्गतियों मैं भ्रमण कराता है। इसलिये सुनियों को मायाचा३ उत्पन्न 
ही न होने देना चाहिये । 


लो ध्पने रागादि दोषों को दोष के रूप में नहीं जानता श्रौर 
उन्हें धर्म मानता है, वह वाल्तव में मायाचारी है। भझपने दोष को 
छिपाने का भाव सो मायाचार है। जिसे सज्जन पुरुषों की यथाथथे 
बात नहीं रुचतो प्रौर प्रपने दोष की बात सुनकर कहते हैं कि 
'परे ! क्‍या हम कपटी हैं ? मेरे कहने का प्राशय दूसरा था श्रौर 
झाप कुछ दूसरा ही समझे हैं । ऐसा कहकर भो झपना बचाव 
करना चाहता है वह पापी-मायाचारी है। ऐसे जीव में यदि भ्रहिसा- 
ब्रह्मचर्यादि हों तो भी वास्तव में वे प्रशंसनीय नहीं हैं। मृतरि के 
भी जितने भ्रंश में राग होता है उतने प्रंश में उत्तमक्ष मा-निरभि- 
मानता इत्यादि धर्मों में कचास है। पहले प्रपने को सत्‌ की कुछ 
भी प्रतोति नहीं थी ओर जिन सतृपुरुष के पास से श्रपूर्व सत्‌ की 
प्रतीति हुई उन सत्पुरुष के उपकार को न माने, भ्रपने बड़प्पन के 
लिये उनका नाम भ्रादि छिपाये, उन्हें याद न करे, प्रगट न करे तो 
वह जीव कपटी है, वास्तव में उसने भ्रपने स्वभाव को ही 
छिपाया है । 


पहाँपर मुख्यतया मुनिदशा की बात है । कितु श्रावक-गृहस्थों 
को भी स्वभाव के भानपृथ्थंक मायारहित उत्तम, सरलस्वभाव 
प्रगट करने का प्रयत्त करना चाहिये, श्रौर उत्तमक्षमादि धर्मों का 
जितना होसके उतना पालन करना चाहिये । मुनि को कछ दोष 
लग गया हो भोर वह दोष यदि गुरु के पास प्रगट करने में 
संकोच करे तो वह माया है। दोष छिपाने की बुद्धि से गुरु के 
पास प्रगट न करे श्रौर थदि श्रपनेझ्राप प्रायश्चित ले था मैं 
झपना पह दोष प्रगट करूँगा तो बाह्य में मेरी निन्‍दा होगी'-ऐसे 
भय से दोष प्रगट न करे, भ्रथवा उसे प्रल्प करके कहे तो वह 
माया है। भोर प्रपने से होगये समस्त दोषों को सरलता पूर्वक 
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प्रगट कर देने का भाव भी शुमभाव है, उत्त शुभभाव का भी प्रादर 
नहीं है, इससे मुनि के व्यवहार से उत्तमप्राजंव है। भौर वोतराग 
भाव से स्थिर रहकर दोष को उत्पत्ति ही न होने देवा सो परमार्थ 
से उत्तमप्राजंव है। जो शुभराग से धमम मानता है ऐसा श्रज्ञानी 
जीव चाहे जेती सरलता के परिणाम रखे, छोटे से छोटे दोष को 
भो प्रगट करके प्रायश्चित्‌ू ले तो भो उसके किचित्‌ भ्राजंबधमं 
नहीं है, क्योंकि राग में धर्म माना वहां मूल मिथ्यात्वरूपी दोष 
है, उसका उसे भान नहीं है। जो दोष को ही गुण मान बंठा है 
उसके सरलता कंप्ती ? उत्तम सरलता तो सम्यक्द्शन प्‌वंक ही 
होसकती है ग्रोर वही धर्म है। जेंसा मन में हो वेसा ही वचन 
से बोले-ऐसी सरलता रखे, किन्तु मान्यता ऐसी हो कि यह वचन 
बोलने की क्रिया मैं करता हैं, भौर इससे मुझे लाभ होता है तो 
बेपे जीव के यथार्थ सरलता नहीं है। उसने वक्रमान्यता करके 
प्रपने सम्पर्ण चेतन्यस्वभाव को छिपाया है-वही परमार्थ से प्रतन्त 
कपट है । 


जो श्रीगुरु भ्रादि के उपकार को छिपाता है वह तो व्यवहार 
में भो सरल नहीं है, उसके उत्तम वीतरागी सरलता तो होती ही 
नहीं । जिसे व्यवह।रसरलता प्रगटी हो वह जोव गुह के पास ऐसी 
विनयपूत्र॑क प्रगट करता है कि-प्रभो ! में मृढ़, पामर था, भ्राजतक 
मुझे कुछ भी खबर नहीं थी, प्रापकी कृपा से हो मुके प्रपूव॑ सत्य 
प्राप्त हुआ । इसप्रकार सीधा-सरल होकर भ्रपंणता लाकर स्वभाव का 
बहुमान किये बिना तो व्यवहारसरलता भी नहीं होती, भ्रोर 
उसका दोष दूर होकर वोतरागता प्रगट नहीं होतो | प्रथम तो बराबर 
पहिचान करना चाहिये कि धर्म क्या है, भ्रौर दोष कया है ! 
झपने परमार्थ स्वभाव को जानकर उसके भ्राश्रय से स्थिर रहने में 
राग-द्वेषप माया की उत्पत्ति ही न होन्‍यह उत्तम भ्राजंव धर्म है । 
मुनिप्रों के वेसी भ्रधिकांश स्थिरता होतो है; किन्तु उनके जो 
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प्रत्पराग होता है उसे दूर करके वे धम्पर्ण वीतरागी स्थिरता 
प्रगट करने का पृरषाथ करते हैं । भौर गृहृस्थों को प्रथम तो 
ऐसी परथार्थ पहिचान करना चाहिये तथा दोषों को टालकर स्थिरता 
बढ़ाने को भावता करनो चाहिये। जो प्रपने श्रात्मा में ऐसी यथा 
पहिचान फरे श्लोर वीतरागभाव प्रगट करे उसने ही सच्चा दशलक्षण 
पव॑ मनाया कहा जाता है । 


हसप्रकार उत्तमप्राजव धम का ध्यास्यान पूर्ण हुप्ना । 





४-उत्तमसत्य धर्म 


भाद्रपद घुकक्‍ला-८ 


ग्राज दशलक्षण पर्व का चौथा दिन है। उत्तमक्षमा, मार्देव, 
धौर पभाजंव इन तीन धर्मों के स्वरूप का वर्णन होचुका है| भ्राज 
उत्तमसत्य धर्म का दिन है। इन उत्तमक्षमादि धर्मों का प्राराधन 
सम्यक्दशनपूृर्वंक ही होसकता है। इन भादव सुदी ५ से १४ तक के 
दिनों को दशलक्षणपत् कहते हैं श्रौोर वही पय्‌ षणपत् है। 


निग्रेथ सन्त मुनिवरों के सम्यग्द्शन-ज्ञानपूर्वक उत्तमसत्य धर्म 
कंसे होता है उसका वर्णन श्री पप्मनन्दि भ्राचायंदेव करते हैं:-- 


( भ्रार्या ) 


. झ्वपरहितमेव घुनि्भि्भितमशृतसमं सदैव सत्य॑ व 
वक्तव्यं वचनमथ प्रविधेयं धीधनेमोनम्‌ ।। ९१ ॥ 


उत्कृष्ट ज्ञान को धारण करनेवाले मुनिवरों को, प्रथम तो 
मौन ही रहना चाहिये । भ्रर्थात्‌ परमसत्य भ्रात्मस्वभाव की एकाग्रता में 
रहकर बोलने का विकल्प ही न होने देना चाहिये । भ्रौर यदि विकल्प 
उठे तो ऐसे वचन बोलना चाहिये कि जो स्देव स्व-पर को हितकारी 
हों, प्रमुततमान मिष्ट श्रौर सत्य हों । 


सम्यग्शान ही उत्कृष्ट ज्ञान है। ऐसे सम्पर्शान के धारक 
मुनिश्रों के ही उत्तमसत्य होता है। उत्तमस्रत्य सम्यक्चारित्र का एक 
प्रकार है। जिसके सम्यग्शानन हो शोर ऐसा मानता हो कि 
धात्मा पर का करे, पुण्य से धर्म हो, ईश्वर जगत का कर्ता है- 
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वह जीव याद लोकव्यवहार में सत्य बोलता हो तो भी 3संके 
उत्तमसत्य धर्म नहीं होता । पहाँ तो सम्पग्दशंन के बाद मुनिदशा 
की मुख्यरप से बात है। उत्तमसम्यग्ज्ञान के घारक मुनिवरों को 
प्रथम तो मौन रहना ही श्रेष्ठ है, भ्र्थात्‌ चेतन्यस्वरूप में बीतरागी 
स्थिरता प्रगट करके वाणी की झ्ोर का विकल्प ही नहीं होने देना 
चाहिये। ऐसा वीतरागीभाव ही परमार्थ स्ले उत्तमसत्य धर्म है । 
झोौर प्रत्यरता के कारण जब विकल्प उठे तब स्व श्रौर पर को 
हितकर, सत्य तथा प्रिय बचन बोलने का छुभराग सो व्यवहार से 
उत्तमसत्य धर्मं है। उसमें जो शाग हो वह धर्म नहीं है, किन्तु 
उससमय जितना वीतरागभाव है उतना घमम है। वाशी बोली जाये 
था न बोली जाये वह तो जड़परमाणाभ्रों की स्वतंत्र श्रवस्था है, 
धात्मा उसका कर्ता नहीं है। वाणी का कर्ता प्रात्मा है-जो ऐसा 
मानता है वह ग्रज्ञानी है, उत्तके सत्यधर्म नहों होता । 


प्रशन:--यदि वाणी का कर्ता प्रात्मा नहीं है तो 'मुनिग्नों को 
सत्यवचन बोलना” ऐसा यहाँ प्राचायंदेव ने किसलिये कहा ? । 


उत्त ः--सम्यग्ज्ञानपुवंक सत्य बोलने का भाव हो उससमय 
यदि वाणी निकले तो वह सत्य ही होती है-ऐसा मेल बतलाने के 
लिये निमित्त से कहा जाता है कि 'मुनिग्नों को सत्य बोलना! 
उसमें ऐसा भ्राशय है कि-पुनियों को प्रात्मस्वरूप में स्थिर रहकर 
वाणी की श्रोर का विकल्प ही न होने देना चाहिये, श्रोर यदि 
विकल्प हो तो भ्रसत्य बचत की झोर का भ्रशुभराग तो नहीं ही 
होने देना । किन्तु 'प्रात्मा जड़ वाणी का कर्ता है-ऐसा कहने का 
तात्पय नहीं है । 


वाणी बोलो जाये प्रथवा न बोली जाये-उ सका कर्ता जीव नहों 
है। ज्ञानी भ्पने को वाणी का कर्ता नहीं मानते, भ्ोर सत्य बोलने 
का विकल्प हो उसके स्वामी भी ज्ञानो नहीं होते, वे वाणी पौर 
विकल्प रहित चिदानन्दस्वभाव को ही प्रपना स्वरूप मानकर उसका 
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झग्रादर करते हैं। इससे श्रद्धा भ्रोर ज्ञान को भ्रपेक्षा से तो चौथे 
गुणरथान में धर्मात्मा के भी उत्तमसत्य इत्यादि धर्म होते हैं । 
वस्तुस्वरूप ज॑ंसा है वेसा ही सत्य जानना सो धर्म है। जैसी 
है वेसी ही सत्य वस्तु जाने बिना धर्म हो ही नहीं सकता । 
सम्परज्ञान से वाणी-विकल्प रहित प्रात्मस्वरूप को जानने के पद्चात्‌ 
उस स्वरूप में स्थिरता करना, उसमें उत्तमक्षमादि दसतों धमं समाविष्ट 
होजाते हैं। भोर सत्य बोलने का उपदेशादि का विकल्प उठे वह 
ठयवहार से उत्तम सत्य है। सत्य बोलने के विकल्प को शप्रथवा 
वाणो को ज्ञानी प्रपना स्वरूप नहीं मानते। में वीतरागभाव का 
कर्ता हैं, इच्छा भ्रथवा भाषा का में कर्ता नहीं है श्रोर न वे 
मेरे कर्म हैं । 


जो सत्य बोला जाता है, उन शब्दों का में कर्ता है, जो जीव 
ऐसा माने वह बिल्कुल भूठ बोलता है, क्योंकि शरीर वाणी इत्यादि 
पदार्थ श्रपने नहीं हैं भ्रोर न स्वतः उनका कर्ता है। तथापि में 
उन पदार्थों का कर्ता है-ऐसा वह पअ्रसत्य मानता है। श्रोर इसी प्रकार 
जगत के भ्रनन्त परद्रव्यों को वह प्रपना मानता है। इससे उसके 
मिथ्यात्वरूप महान श्रसत्य का सेवन है । 


यहाँ ग्राचायंदेव कहते हैं कि-घुनिग्नों को मौन रहना चाहिये । 
उसका यथार्थ श्रं॑ यह है कि-पुनिश्नों को वाणी को श्रोर का 
लक्ष्य छोड़कर भ्रात्मा में एकाग्र रहना चाहिये । वाणी को रोकने की 
क्रिया प्रात्मा की नहीं है, किन्तु प्रात्मा जब बोलने के विकल्प को 
तोड़कर वीतरागभाव से प्रात्मा के भ्रनुभव में लीन हो तब बाह्य 
में वाणी नहीं बोली जाती-ऐसा परमाणुग्रों का स्वतंत्र परिणमत 
होता है। 'मौन रहना' पह तो 'घी का घड़ा' कहने की भाँति 
उपच।ारकथन है। वास्तव में भाषा करना या उसे रोकना चेतन के 
भाधीन नहों है। धर्मोपदेश करू, स्वाध्याय करू, इसप्रकार का 
शुमविकल्प मुनि को हो झोर परमसत्य उपदेश भी निकले, किस्तू 
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उससमय सम्यकृश्नद्धा-ज्ञानपुर्वंक प्शुभराग को छेदकर जितना वीत- 
रागभाव है वही धर्म है, जो शुभराग है उसे मुनि धर्म नहों 
मानते, भ्रौर वे उसका पअ्रादर भी नहीं करते इससे उनके उत्तम- 
सत्य धर्म है। किन्तु पदि राग को श्रादरणीय माने तो वहाँ तो 
सम्पक्दर्शन भी नहीं होता, उत्तमसत्य धर्म तो सम्यकचारित्र का 
भेद है, वह तो होता ही कहाँ से ? 


मेरे शुभराग से या वाणी से मुझे या भ्रन्य को 'लाभ हो, 
झथवा में निमित्त बतकर दूसरे को समझा दू-ऐसा जिसका प्रभि- 
प्राय है वह जीव महा भ्रसत्य प्रभ्चिप्राय का सेवन करनेवाला 
मिथ्याहृष्टि है। घशुभराग या व्यवहार महात्रत का पालन करते-करते 
धर्म होता है-ऐसा उपदेश प्रथवा निमित्त से दूसरे का कायें 
हो, पुण्य से धर्म हो-इसप्रकार का उपदेश दे वह जीव श्रसत्य वक्ता 
है भोर मिथ्याहृष्टि है। ऐसे जीवों कों बात नहीं है। यहाँंपर तो 
सम्यग्दशंन भोर. सम्यस्शानपुवंक सम्यकचारिश्रदष्षा प्रगट करके जो 
मुन्ति हुए हैं भोर केवलज्ञान प्रगट करने की योग्यतावाले हैं-ऐसे मुनि- 
बरों को सम्बोधन करके प्राचार्यदेव कहते हैं कि-प्रहो मुनिवरों ! 
तुम्हें स्‍्वरूपस्थिरता में लीन रहकर सम्पूर्ण वीतरागता प्रगट करना 
ही योग्य है। मुनिश्रों को किसीप्रकार का शुभराग करना भी 
धोग्य नहीं है। सत्यवाणी की भोर की शप्राकांक्षा को नष्ट 
करके परमसत्य प्रात्मस्वभाव में स्थिर रहकर केवलज्ञान प्रगट करता 
धोग्य है । 


श्री ध्राचायदेव उत्त मसत्य धर्म की महिमा बतलाते हैं:-- 


सति सन्ति वरतान्येव बनते वचसि स्थिते, 
*हदापाएंहा सिद्धि! जगतपूज्या च भारती | ९२ ॥ 


जो जीव सत्यवचन बोलनेवाला है उसके समस्त ब्रत विद्यमान 
रहते हैं, घर्थाव्‌ सत्यव्रत का पालन करने से समस्त ब्रतों का पालन 
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होता है भोर वह सत्यवादी पुरुष जगतपृज्य सरस्वती को भी सिद्ध 
कर लेता है । 


शाख्रों में ऐसी कथनशेली होती है कि-जब जिसका वशॉन 
होता है उसे मुख्य करते हैं भ्रौर दूसरे को गौण रखते हैं । यहाँ 
सत्यव्रत का वर्णन करना है इससे उसे मुख्य कर के कहा है कि--- 
एक सत्यश्रत कै पालन में समस्त ब्रतों का समावेश होजाता है। 
जब ब्रह्मचयं का वर्णन करना हो तब ऐसा कहा जाता है कि 
ब्रह्मचयंत्रत में समस्त ब्रत समा जाते हैं, वेसे ही जब भ्राहिसा 
का वर्णन होरहा हो तब ऐसा कहते हैं कि भ्रहिसा के पालन 
में ही सम्पूर्ण ब्रत भ्राजाते हैं । भ्रहिसा सत्य ब्रह्मचय॑ प्रादि 
मेद व्यवहारधमं की प्रपेक्षा से हैं। परमार्थ से तो मात्र बीत- 
राग भाव में हो अरहिसा, सत्य इत्यादि समस्त धर्म श्राजाते हैं । 


सत्य-प्रसत्य वचन की ग्रोर का छुभ था प्रशुभ विकल्प सो 
ग्राह्मा का स्वरूप नहीं है। सत्य-प्रसत्य वचन, वैसे ही उस प्रोर 
का शुभ-प्रशुभ राग, उन दोनों से भिन्न रहकर श्रात्मा उनका ज्ञाता 
है। ऐसे भ्रात्मस्वभाव के भ्राश्रय के बिना यथार्थ सत्यव्रत नहीं 
होसकता । शुद्ध प्रात्मस्वभाव की श्रद्धा के पग्घात्‌ु चारित्रदशा 
मैं ग्रागे बढ़ने पर जो सत्य ब्रतादि के विकल्प प्राते हैं उन्हें उप- 
चार से-व्यवहार से, निमित्त से उत्तमसत्य धर्म कहते हैं। प२- 
मार्थ से तो सत्यवचन की श्रोर का भी राग छोड़कर जो वीत- 
रागभाव हुग्ना वही उत्तमसत्य धर्म है। वह वोतरागभाव ही 
उत्तम प्रहिसा है, वही ब्रह्मचर्याद है प्रोर वही वीतरागभाव 
मोक्षमा्ग है। ऐसा वीतरागभाव मुनिवरों के होता है। जो शुभराग 
होता है वह भी वास्तव में भ्रसत्य है, हिसा है। सम्यकृश्रद्धापुवंक 
बीतरागभावरूप उत्तमसत्य धर्म में भ्रन्य समस्त धम्ं भ्राजाते हैं । 
जो ऐसे उत्तमसत्य ब्रत का पालन करते हैं वे अगत्यूज्य सरस्वती 
को प्राप्त करते हैं भ्र्थात्‌ वे केवलज्ञान को प्राप्त होते हैं प्ौर 
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दिव्यध्वनि छूटती है। सरस्वती प्रर्थात्‌ केवलञ्ञान, प्रोर निमित्तरूप 
से कहा जाये तो दिव्यध्वनि सरस्वती है। भगवान की दिव्यध्वति 
को धरस्वती, भ्रम्बा इत्यादि भी कहते हैं । 

लौकिकसत्य बोलने के भाव तो जीव ने भ्रनन्तबार किये हैं, 
किन्तु परमार्थंसत्य का स्वरूप नहीं समका। सच्चे ज्ञान से वस्तु- 
स्वरूप का निदचय किये बिता परमार्थ सत्य नहीं होता । भ्रज्ञानी 
जो कुछ बोलता है वह लोकिक सत्य भले हो किन्तु परमार्थ से 
तो वह भ्रसत्य हो है। परमार्थ सत्य तो सम्यग्दशेनपर्वंक ही 
होसकता है। प्रात्मा के त्रेकालिक शुद्ध स्वभाव को जानकर उसमें 
विशेष स्थिरता के पुश्षार्थ द्वारा भ्रसत्य को ( शुभ-प्रशुभराग को ) 
टाले वही उत्तमसत्य धर्म है। सम्पग्दष्टि ग्रहस्थों के भो श्रद्धा-ज्ञान 
को प्रपेक्षा से उत्तमसत्यादि धर्म होते हैं । 

भ्राचायंदेव उत्तमसत्य धर्म का विशेष माहत्म्य करते हैं:- 

( शादू लविक्रीड़ित ) 

आस्तामेतदमुत्र बूजृतवचाः कालेन यद्नप्स्पते 

सद्भूषतवसुरत्व संसृतिसरित्पाराप्तिमुख्यं फलम । 

यत्माप्नोति यश्ञः शशांकविशद॑ शिष्टेषु यन्मान्यत 

यत्साधुत्वमिहेव जन्मनि पर॑ तत्केन संवण्येते ।।९३॥ 

उपरो क्तानुसार उत्तमसत्य धम के स्वरूप को जानकर जो 
सत्यवादी मनुष्य हैं वे परभव में श्रेष्ठ चक्रवरति तथा इन्द्रादि पद 
प्राप्त करते हैं, भौर संसार-सरिता के पार को प्राप्त होते हैं यह 
उसका मुख्य फल है, परभव की बात तो दूर रही, किन्तु वे इसी 
भव मे चन्द्रमा के समान उज्ज्वल यश पाते हैं, वे सज्जन कहलाते 
हैं भोौर सज्जन उन्हें भ्रादर की दृष्टि से देखते हैं। ऐसे उत्तम- 
सत्य घमं के फल का वर्णन किसप्रकार किया जाये ? इसलिये 
मुमुक्षुओं को सम्यस्श्रद्ा-ज्ञानपुर्वक उत्तमसत्य धर्म का पालन करता 
जाहिये । 
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ध्रात्मा का स्वभाव वोतराग झ्ञानमय है, वहु पर की उपेक्षा 
करनेवाला है। पर की उपेक्षा किये बिना बीतरागभाव प्रगट नहीं 
होता भ्ौर वीतरागभाव के बिना उत्तम सत्यादि धर्म नहीं होते । "मैं 
पर का कर सकता है, भ्रथवा निर्मित्त हो तो काये होता है-ऐसी 
जिनकी मान्यता है वे जीव परपदार्थों को उपेक्षा करके स्वभावोन्मुख 
नहीं होसकेंगे । पर से भिन्न भप्रपने स्वभाव को जानकर जो जोब 
परमसत्यका ( प्रात्मस्वभाव का ) प्राराधन करते हैं वे जीव वीत- 
रागभाव के फल में मृक्ति पाते हैं श्रोर साधकदशा में जो राग 
रह जाता है उसके फलस्वरूप इन्द्रादि पदवी प्राप्त होती है । 
भ्रज्ञानी चाहे जैसे सत्य का शुभराग करे फिर भी उसे इन्द्र, चक्रवर्ति 
झ्रादि लोकोत्तर पदवी प्राप्त नहीं होतो । ज्ञानियों को साधकदशा 
में जो राग वतं रहा है उप्तका निषेध है, इससे उनके इन्द्रादि पद के 
योग्य उच्चपुण्य बंध जाता है। भोर इस लोक में भी ऐसे 
सम्यग्ज्ञानी-सत्यवादी को सज्जन पुरुष श्रादर की दृष्टि से देखते 
हैं, श्रोर उनकी उज्ज्वलकीति सवंत्र फंलती है। भ्राचायंदेव कहते 
हैं कि पह समस्त फल तो गोण हैं। उत्तमसत्य घम का मुख्य- 
फल तो मोक्षपद की प्राप्ति है । इसलिये पज्जनों को प्रवश्य ही 
सत्य बोलना चाहिये भ्रर्थात्‌ प्रत्येक वस्तु स्वतंत्र सतु है-ऐसा सम- 
भकर वस्तुस्वभाव की सम्यग्प्नद्धा भ्ोर ज्ञान प्रगट करना चाहिये, 
ध्रोर इस सम्यग्श्रद्धा-ज्ञानपृवक उत्तमक्षमादि भावरूप वीतराग धर्मे 
का धाराधन करना चाहिये । 


इसप्रकार उत्तमसत्य धर्म का व्याख्यान पूरों हुप्ता । 


है 
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४-उत्तमशौच धर्म 


भाद्रपद शुक्ला-६ 


धाज दशलक्षण पर्व का पाँचवां दिन है, यह उत्तमशौच धर्म 
का दिन कहा जाता है। उत्तमशोंच भर्थात्‌ सम्यग्दशेन सहित पवित्रता 
प्रथवा निर्लोभता । यह दसों घमम मुख्यतः मुनिदक्षा में होते हैं, ग्रृहस्थों 
के गौणरूप से होते हैं। श्री पद्मनन्दि प्राचाय॑ पद्मतन्दिपंचविशतिका 
शास्त्र में शोचधर्म का वर्णंत करते हैं:-- 


( भ्रार्या ) 


यत्परदारा्थादिषु जन्तुषु निरए्हमहिंसक चेतः । 
दुर्मेधान्तमल हत्तदेव शौच पर नान्यत्‌ ॥| ९४ ॥ 


जो परस्त्री भ्रोर पर पदार्थों के प्रति निःस्पृह है, सर्व प्राणियों 
के प्रति प्रहिसक है भोर दुर्भय थो प्रन्तर का मेल है उसे जिसने धो डाला 
है, ऐसा पवित्र हृदप ही उत्तमशोच धरम है, इसके भ्रतिरिक्त प्नन्‍्य कोई 
शौचधम नहीं है । 


शौच भ्रर्थात्‌ पवित्रता । जिन्हें पवित्र प्रात्मा का भान नहीं 
है प्रोर जो देह को ही प्रपना मान रहे हैं-ऐसे भ्रज्ञानी जीव 
धरीर को पवित्र रखने को ही शोचधमं मानते हैं । भ्राचायंदेव 
कहते हैं कि यह॒ शौचधर्म नहीं है । शरोर को प्रपना मानता 
तो महान भ्रशुत्ति है। जिस प्रात्मा ने भेदज्ञानरव्पो जल से उस 
मिथ्यामान्यतारूपी प्रशुच्चि को धो डाला है वही भ्रात्मा शौच- 
धर्म है । 


हे 


जिसे पवित्र घेतन्यस्वरूप का भात ने हो भोर पुण्य-पाप को 
ही झ्पना -करतंव्य माने, में पर का कर्ता है ऐता माने, वह जीव 
परपदार्थों से निस्पृह नहीं होसकता, जिसे पुराय-पापरूप विकार 
भावों की पकड़ है उसका ज्ञान विकार से मलिन है । णो ऐसा 
मानता है कि पर का में करता है, उसका ज्ञान मिथ्यात्वरूपी मैल 
से मलित है। मूके पर की सहायता है, निमित्त के प्राश्रय से धर्म 
होता है-ऐसी जिसको मान्यता है वह जोव परपदार्थों में प्रासक्त 
है। जो जीव पर में ग्रासक्त है वह महान भ्रशुचि से लिप्त है । जिसने 
पुण्य में श्रौर॒ उसके फल में सुख माना है वह जीव वास्तव में स्त्रियों 
के प्रति निस्पृह्ठ नहीं है । जो पुण्य में भ्रासक्त है उसे उसके फल में भी 
झासक्ति है, वह जीव स्त्री श्रादि पदार्थों के प्रति निस्पृह नहीं है भौर 
उसके शौचधमम नहों होता । 


सस्‍्नानादि से शरीर को स्वच्छ रखे तो वह कहीं शोचधमं नहीं 
है । शरोर की शुद्धि से प्रात्मा का धर्म मानना सो मिथ्यात्व है। 
ध्रोर पुण्य-पाप के भावों से भ्रात्मा की पवित्रता हो, ऐसा माने 
उसे किचित्‌ धर्म नहीं होता; किन्तु उलटी मिथ्यात्वकूपी मेल की 
पुष्टि होती है। घरीर से भिन्न श्रोर पुण्य-पाप से रहित ऐसे 
पवित्र भ्रात्मस्वरूप की यथार्थ प्रतीतिर्पी जल द्वारा मिथ्यात्वरूपी 
मल को धो डालना ध्रौर पवित्र प्रात्मस्वरूप में एकाग्रता द्वारा रागादि 
मेल का धो डालना, वही उत्तमशोच धर्म है। ऐसा धमं मुनिश्रों के 
होता है। जितता रागादि का विकल्प हो वह तो प्रशुचि है। मुनिवरों 
को परिणति ख्रो, लक्ष्मी भ्रादि से बिलकुल निस्‍्परह है, शुभ झौर 
प्रशुभ दोनों भावों को एक-सा मानते हैं, दोनों भाव शभ्रशुचिरूप हैं, 
ग्रात्मस्वमाव से विपरीत प्रशुद्धभाव हैं। मुनिश्रों के सहज ज्ञान की 
एकाग्रता से वे रागादि शभ्रशुद्धभाव होते ही नहीं हैं। रागादि रहित 
बोतरागभाव सो उत्तमशोच धर्म है, इसके भ्रतिरिक्त भय कोई 
उत्तमशोच धर्म नहीं है । 


हेड 


सज्जन पुरुषों के परस्त्री सेवन का भाव होता ही नहीं । 
किन्तु वास्तव में तो शुभभाव भी परस्त्री है। घुभभाव से भात्मा 
को लाभ मानकर छुमपरिणति का संग करता, वह परस्त्रोगमन है । 
धर्मी जीव उस प्रशुम परिणाम को भ्रपना स्वरूप नहीं मानते, भोर 
उसमें एकता नहीं करते । इससे श्रद्धा-ज्ञान की श्रपेक्षा से उनके 
भी शोौचधरमम है। प्रात्मा में जो परभावों का ग्रहण करता है वह 
परमार्थ से पराये घन का ग्रहण है । जिसे परभावों में ग्रहरणाबुद्धि 
है वह जीव उसके फलरूप लक्ष्मों भ्रादि बाह्य संयोगों को भी प्रपना 
माने बिना नहीं रहेगा । सुतिजन ज्ञातानन्द स्वभाव के प्रनुभव की 
जागृतिद्वारा परभावों को उत्पत्ति नहीं होने देते, इससे वे समस्त 
परपदार्थों प्रोर परभावों से निस्पृह्ठ हैं; परभावों से रहित उनकी जो 
पवित्र बोतरागी परिणति है वही उत्तमशौच धमं है। बाह्य में 
स्‍्नानादि करना वह शोच नहीं है भोर पुएय परिणामों में भी प्रात्मा 
को शुत्चिता नहीं है! जिसे मेदता दुलंभ है ऐसी पुण्य-पाप भावोंरूप 
मलिनता को प्रात्मा की पवित्रता के बल से जिसने भेद डाला है उसके 
उत्तमशोच्र धरम है । 


स्‍्तानादि से शुद्धता नहीं होसकती-इस बात को प्राचार्यदेव 
स्पष्ट करते हैं।-- 


( शादू लविक्रोड़ित ) 


गंगा सागरपुष्करारियु धदा तीर्थेषु सर्वेष्वपि 
स्‍नातस्यापि न जायते तनभूतः श्रायो विशुद्धि! परा । 
मिथ्यह० ४४0६ यदि मनो बाह्ये5ति३ ददके- 
पंत किं बहुशो5पि शुद्धति सुरापूरप्र पू्णों घटः ॥९१॥ 
गंगा नदी, समुद्र था पुष्करादि समस्त तीथों में सदेव स्नान 
कराने से भी शरोर की मलिनता दुर नहीं होती, शरोर कभी 
पवित्र द्वोता ही नहीं। स्वभाद से द्वी घरोर प्रशुचिकृप है। जिब- 


है 


प्रकार मदिरा से भरे हुए घड़े को प्रतित्वच्छ जल से प्रनेकबार 
धोया जाये तो भी वह स्वच्छ नहीं होता, उप्तीप्रकार जिसका चित्त 
मिथ्यात्वादि मलिन भावों से भरा हुग्रा है वह जीव बाह्य में शरीर 
को निर्मेललल से चाहे जितनीबार धोए किन्तु उसे पवित्रता नहीं 
होती | जो पुण्य से ग्रात्मा को लाभ मानता है वह जोब भ्पने प्रात्मा 
में विकार का ही लेपन करके भात्मा की मलिनता में वृद्धि करता है। 
पुण्यभावों से भ्रात्मा की शुद्धि नहों होती। पुण्य-पाप रहित प्रो 
धारीर से भिन्न, पवित्र पभ्रात्मस्वरूप को प्रतोति से सम्यकश्रद्धा-ज्ञान 
प्रगट करना सो हो पवित्रता है, भोर वही शौचधर्म है। स्नानादि में 
जो धममं मानते हैं वे भ्पने प्रात्मा को मिथ्यात्व-मल से मेला करते 
हैं। जिसके भ्रंतरंग में मिथ्यात्व भरा हुप्ना है उस जोव के कभी भी 
पवित्रता नहीं होसकती । इसलिये शरीर शोर पुण्य-पाप के भाव-इन 
सबको भ्रशुचिब्प जानकर उनसे भिन्न परमपवित्र चेतन्यस्वभाव को 
श्रद्धा-ज्ञान-रमणता द्वारा पवित्रभाव प्रगट करता ही उत्तम दसधमों 
की सच्ची उपासना है । 


हसप्रकार उत्तमशोच घधमे का व्याख्यान पूर्ण हुभा । 
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६-उत्तमसंयम धर्म 


भाद्रपद शुक्ला-१० 


दशलक्षण पव में छठवाँ दिन उत्तमसंयम धर्म का है । प्रात्म- 
स्वभाव की श्रद्धा-जश्ञानपृ्वक शुभाशुभ इच्छापों को रोककर भात्मा में 
एकाग्र होना सो परमार्थ उत्तमसंयम धर्म है। भौर जब ऐसा 
बोतरागभाव न होसके तब, सम्यकश्रद्धा-ज्ञानपूर्वक प्रशुभराग को 
छोड़कर छहकाय के जीवों को रक्षा का शुभराग होता है उसे 
व्यवहारसंयम कहते हैं । श्रो प्राचायंदेव संयमघम का वर्णन 
करते हैं:-- 

( भार्या ) 


जन्तु कृपादितमनस समितिषु साथोः प्रवर्तेमानस्य 
प्राणेन्द्रियपरिगरः संयममाहुमेहामुनयः ।। ९६ ॥ 


जिनका चित्त दयाद्र है भ्रौर जो समिति में प्रवतंमान हैं, 
तथा इन्द्रियविषयों का त्याग है ऐसे मुनियों के संयम धर्म है, 
इसप्रकार महामुनि कहते हैं । जिनके झ्ात्ममानपूर्वंक वीतरागभाव- 
रूप श्रकषायो करुणा प्रगट हुई है उन्हें किसो प्राणी को दु:ख देने 
का विकल्प हो नहीं होता, इससे ऐसा कहा जाता है कि उनका 
चित्त दयाद्र है। रागभाव सो हिंसा है, क्‍योंकि उसमें प्रपने 
धात्मा के चेतन्य प्राणों का घात होता है, इससे उसमें स्वजीव 
की दया नहीं है । वोतरागभाव ही सच्चो दया है, क्योंकि उसमें 
स्व था पर किसो जोव को हिंसा का भाव नहीं है । ऐसी बोत- 
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रागी दया से जितका चित्त भरा है उन मुनिवरों के उत्तमसंयम 
घमं है। भोर सम्पूर्ण वीतरागभाव न हो तथा राग को वृत्ति उठे 
उससमय पंचसमिति में प्रवर्तंतहप शुभभाव होता है उत्ते भी 
संयमधर्म कहते हैं | परमार्थ से तो वोतरागभाव हो धर्म है, राग है 
वह धर्म नहीं है। इन्द्रियविषयों का प्रथवा जीवहिसा का विकल्प तो 
मुनि के होता ही नहीं, किन्तु देखकर चलना प्रादि प्रकार के शुभविकल्प 
प्रायें उन्हें भी तोड़कर स्वभाव की भोर उन्मुख होने का प्रयत्न 
बतंता है; जितने भ्रंश में विकल्प का प्रभाव किया उतने हो भ्रंश में 
बीतरागी संयमधर्म है । 


श्रीमद राजचन्द्रजी 'प्रपूर्व भ्रवसर' में कहते हें कि:-- 


“संयमना हेतुथी योग प्रवर्तना, 
स्वरूप लक्षे जिनआज्ञा आधीन जो; 
ते पण क्षण-क्षण घटती जंती स्थितिमां, 
अंते थाये निजस्वरूपमां लीन जो ।” 


इप्तमें उन्होंने ऐसो भावना को है कि-जबतक वीतरागमभाव से 
स्वरूप में त्थिर न होसके तबतक, स्वरूप के लक्ष्य से भ्रौर जिन- 
प्राज्ञा के प्रनुपमार संयम के हेतु से योग का प्रवर्तव हो । यहाँपर 
जिनग्राज्ञा की ग्रोर का लक्ष्य है वह भी घुभभाव है। उम्को 
भावता नहीं है, किन्तु पर को श्रोर का वह विकल्प भी क्षण-क्षण 
में घटता जाये श्रौर क्रमश: उसका प्रभाव होकर सम्पूर्ण बीतरागभाव 
से भ्रात्मस्वरूप में लोनता प्रगट होकर केवलज्ञान हो-वैत्ती भावना 
है। ऐसे वोतरागभाव की पहले पहिचान करना चाहिये । बीतरागभाव 
ही उत्तम धरम है। 


भ्रब भ्राचायंदेव संयम को दुलंमता बताकर उसकी प्रशंता 
करते हैं:--- 


ध्दे 
( शाद लविक्रोड़ित ) 


मानुष्यं किल दुलेभ॑ भवभूतस्तत्रापि जात्यादय-- 
स्तेष्वेवाप्तवचःश्रुतिःस्थितिरतस्तस्याश्व दुोधने | 

प्राप्त ते अपि निर्मेले अपि पर॑ स्थातां न येनोज्िते 
स्वर्मोप्तेकफलप्रदे स च कथ॑ न श्लाध्यते संयम! | ९७ | 


इस संसाररूपी गहन वन में भ्रमण करते हुए जोव को मनु- 
ध्यश्व महादुलंम है। मनुष्यत्व में भो उत्तम जाति इत्यादि मिलना 
कठिन है। यदि उत्तम जाति मिले तो भी श्री प्ररिहंत भगवानादि 
प्राप्त पुरुषों के वचन सुनने का सुयोग प्राप्त होना भ्रत्यंत दुलेंभ 
हैं। पहाँ प्राचायंदेव देशनालब्धि का नियम रखते हैं। जिस जोव 
फो ज्ञानीपुरुष के पास से शुद्ध प्रात्मतत्व के उपदेश को प्राप्ति 
नहीं हुई वह जोव धर्म प्राप्त नहीं कर सकता । इससे कहीं जोव 
की पराधोनता नहीं होती है। जिम्त जोव के छुद्धात्मस्वभाव को 
समभने को योग्यता हो उस जीव को ज्ञानी से शुद्धात्पमा का 
उपदेश मिलता ही है। ज्ञानी पुरुष के उपदेश को रुचि, बहुमान 
धोर वितयपूर्वक सुने बिना, मात्र शास्त्र बांचकर प्रथवा भज्ञानी के 
उपदेश सुनकर कभी भी कोई जीव धरम प्राप्त नहीं कर सकता । 
जो जोव धर्म प्राप्त करता है उसे या तो वर्तमान साक्षात्‌ ज्ञानी 
की थाणी का योग होता है भोर कदाचित्‌ वसा योग न हो तो 
पूर्व में जो ज्ञानी का समागम किया हो उसके संस्कार वतंमान 
में स्मरण होते हें । जीव को ज्ञानी का उपदेश तो प्रनन्तबार 
मिला है, किन्तु जिज्ञासापूवक सत्‌ का श्रवण कभो भी नहीं किया; 
हससे परमाथंतः उसने सतु का श्रवण कभी भो किया ही नहों । 
जिज्ञासापूर्वक सन्तपुरुषों की वाणी का श्रवण महादुलंभ है। इतना 
होनेतक भी धर्म नहीं है, इतना होनेपर तो व्यवहारशुद्धि हुई 
कहलातो है भ्र्थात्‌ उसमें धर्मी होने के लिये पात्रता प्रगट हुई 
कहलातो है । जिसमें इतता न हो वह जोव तो धर्म प्राप्त कर हो 


४३ 


नहीं सकता । जो कुगुरु-कुदेव-कुशास्त्र को मानते हैं वे तो तोब 
मिथ्याहृष्टि हैं । सच्चे देव-गुरु-शास्त्र का स्टरूप जाने भ्रोर कुदेवादि 
की मान्यता को छोड़ दे तब गृहीत मिथ्यात्व दूर होता है । 


जिसे ज्ञानी के पास से सच्चे धर्म का श्रवण महाभाग्य से 
प्राप्त हुआ है उसे उसमें हढ़ स्थिति होना दुलेभ है। ज्ञान में यथार्थ 
निर्णय करना सो महादुलंभ है । यदि सत्‌ का श्रवण करे किन्तु निर्णय 
न करे तो यथार्थ फल नहीं मिलता । यहाँतक प्राने के पश्चात्‌ भ्रब 
प्रपूर्व प्रात्मधर्मं कैसे हो उसकी बात करते हैं । 


प्रनन्तकाल में दुलंभ मनुष्यत्व प्राप्त करके, सतृधमं का श्रवण 
प्राप्त करके प्रोर ज्ञान में उसका निर्णय करके, शुद्धात्मा का श्रनुभव 
करना प्रपूवं है। जो पहले भ्रनन्तकाल में कभी न किया हो ऐसा 
निम्न यतम्यग्दशंत प्रौर सम्यग्ज्ञान प्रगट करता सो महान्‌ पुष्ठषा्थ है । 
यहाँ से भ्रपृ्व धर्म का प्रारम्भ है। जिसने एक्समय मात्र भी 
सम्यग्दशंन-ज्ञान की प्राप्ति की है बह जीव ग्रल्यक्राल में प्रवदय हो 
मुक्ति प्राप्त करता है। ऐसे पवित्र सम्यग्द्शन श्रौर सम्यर्ज्ञान की 
प्राप्ति परम पुरुषार्थ द्वारा करने के पश्चात्‌ भी बीतरागी संयम की 
प्राप्ति सबसे दुलंभ है । 


यहांपर प्राचायंदेव उत्कृष्ट बात बतलाना चाहते हैं। मोक्ष का 
सीधा कारण वीतरागी चारित्र है। सम्पग्द्शन ज्ञान होनेपर भी 
जहाँतक वोतरागी संयमदशा प्रगट न करे वहाँतक केवलज्ञान नहीं 
होता । इसलिये वीतरागी संयम धम्म परम प्रशंसनोय है। सम्यर्द- 
धुंन-ज्ञान को गौणरूप से मोक्षमा्ग कहा जाता है, साक्षात्‌ मोक्षमार्गं 
तो सम्पग्दशंन-ज्ञानसहित चारित्र दशा में है। प्रवचनसार को सातवीं 
गाथा में कहा द्ै कि-'चारित्तं खलु धम्मो' भ्रर्यात्‌ु सम्यग्दशंनपूर्व॑क 
घारित्र सो धर्म है। चारित्रदशा के बिना उस भव में मोक्ष 
होता हो नहीं । धाचायंदेव के चारित्रदशा विद्यमान है, प्रधिकांश 
बीतरागभाद प्रगट हुआ है, किन्तु वे ऐसे चारित्र की भावना करदे 
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हैं कि उत्कृष्ट वीतरागी संयम प्रगट होकर उसी भव मैं केवलज्ञान 
प्रगट होजाये । इसकाल में साक्षात्‌ केवलज्ञान की प्राप्ति करादे ऐसे 
उत्कृष्ट चारित्र का पुरुषार्थ नहीं है। श्रद्धा की श्रपेक्षा से तो चोथे- 
गुणस्थान से ही वीतरागभाव है; ऐसी सम्यकश्रद्धापूवंक वीतरागभाव 
प्रगट करना सो वह श्रत्यंत प्रशंधनीय है । भावसंयम के बिना उच्च 
स्वगंपद प्रथवा मोक्षपद को प्राप्ति नहीं होतो । यदि वीतरागी संयम- 
दक्षा प्रगट न कर सके तो उसकी प्रतीतिपूर्वक, निर्मल सम्यग्दशेन ओर 
सम्परज्ञान को स्थिर रखना चाहिये । सम्यग्दशन-ज्ञान भी धर्म-प्रारा- 
धना है, भ्रौर गृहस्थ भी वह कर सकते हैं । 


“जो चारित्र है सो धर्म हैं' ऐसा कहा है। वह कोनसा 
चारित्र ? लोग घरवार छोड़कर, कपड़े बदलकर निकल नाते हैं, वह 
कहीं चारित्र नहीं है, किसीप्रकार का वेष धारण करना भ्रथवा कउड़े 
बिल्कुल निकाल देना उसमें कोई चारित्र नहीं है। शुभराग भी 
चारित्र नहीं है; किन्तु शरीर शोर विकार से भिन्न स्वभाव का ग्रनुभव 
करके उस स्वभाव में विचरना वह चारित्र है। ऐसा चारित्र सम्य- 
"दंनपृवंक ही होता है, प्रौर वही मुक्ति का कारण है। 


जिसे ज्ञानी पुरुषों द्वारा सतधर्म का श्रवण हो नहीं मिला 
उसके यथाथे संयम नहीं होता । जिसने सच्चे देव-गुरु की पहिचान 
से गृहोत मिथ्यात्व का भी त्याग नहीं किया-ऐसा जोव, यदि बाह्य 
मैं त्यागी-दिगम्बर भी होजाये तब भी उसे द्रव्यलिगो भी नहीं कहा 
जाता, क्योंकि द्रव्यलिग तो उससमय कहा जाता है, जबकि गृहीत 
मिथ्यात्व को टाले श्रोर व्यवहार पंचमहाव्रत का यथार्थ रीति से 
पालन करे। यह द्रव्यलिंग भी धर्म नहीं है। मिथ्याहृष्टि जीवों 
को साधुरूप से मानने में तो गहीत भिथ्यात्व ही है, सच्चा गुरु 
कंसा होता है इसका भी उसे विवेक नहीं है। निमित्तरूप से भी 
जिसने कुगुर-प्रश्ञानी को स्वोकार किया है, वह जीव स्वतः प्रज्ञानी- 
गुहोतव मिथ्यात्वी है। ऐसा थोव, चाहे जेसे शुभभाव करे तो भी 


हु 


वह ॒प्राठवें स्त्रगे के ऊपर जासके वैसे शुभभाव ही उसके नहीं 
होते । क्योंकि जिसने निर्मित्तरूप से ही कषाययुक्त देव-गुरु-शास्त्र 
को स्वीकार किया है उसे अपने भावों में उतनी कषाय को मन्दता 
करने को शक्ति ही नहीं है कि वह प्राठवें स्वगंलोक से ऊपर 
जासके । जिसने गृहीत मिथ्यात्व का त्याग करके निर्दोष, प्रकृषायी 


देव-एरु-शासत्र को माना है उस जीव के उतनी कषाय की मन्दता 
हो सकती है कि वह नवमें ग्रं वेवक तक जासकता है । जिसने यथार्थ 


निर्मित्तों को नहीं जाना उस जीव के व्यवहार-सम्यग्दशंन भी नहीं 
होता, उसो प्रकार व्यवहारचारित्र भी नहों होता । ऐसा गृहीत मिथ्या- 


हष्टि जोव यदि नग्न-दिगम्बर हो जाये तब भी उसके द्रव्यलिग भी 
यथार्थ नहीं है। तो फिर इसके संयम धर्म कंसा ? यह तो भिथ्या- 
हेष्टि है। धर्म में सामान्यछप से जीव का माप करने की एक 
पह रोति है किः-जिपसे धर्मो जोब का साक्षात्‌ उपदेश न मिला हो 
( प्रथवा पू्वभव के धर्मश्रवण के संस्कार भी जागृत न हुए हों ) उस 
जीव के धर्म नहीं होता । यदि कोई जीव ऐसा माने कि मुझे धर्म 
प्राप्त हुआ है। तो यह निश्चित करना चाहिये कि तू किस ज्ञानो- 
धर्मात्मा के पास से धर्म को समभा है ? तुझे किस ज्ञानी का समागम 
हुप्ना है ? क्या तू भ्रपने श्राप स्वच्छंदता से धर्म समझा है ? स्वच्छ- 
दता से धर्म नहीं समझा जा सकता | वंसे ही ग्रज्ञानी जीव के पास से 


भी धमं नहीं समझा जा सकता । श्रपनेप्राप शास्त्र बाँचने से 
भी धर्म नहीं समझा जासकता। धर्मी जीव के पास से ही धर्म 


समभा जासकता है। जो जोव प्रपने में धर्म समभने को पात्रता 
प्रगट करता है, उस जीव के धर्मी का उपदेश हो निरममित्तरूप होता 
है-ऐसा नियम है। यद्यपि निमित्त कुछ करता नहीं है, किन्तु धम 
प्राप्त करने में धर्मी जीव का ही निमित्त होता है, प्रधमी का 
निमित्त नहीं होता-ऐसा मेल है । इसलिये मुमुक्ष जीवों को सतृ- 
प्रसत्‌ निर्मित्तों को पहिचान करता चाहिये । पहले सत्समागम द्वारा 
प्रात्मा की पहिचान करके सम्पग्दशंन-ज्ञान प्रगट करे, उसके पश्चात्‌ 
ही वोतरागभावरूप उत्तमसंयम धर्म होता है । उत्तमक्षमादि दम 


१९ 


धर्मों के पधायं स्वरुप को पहिचानना चाहिये, उतके मृलस्वृरुप 
को जाने बिना मात्र रुटिप्रमाण से बोलने प्रथवा बांचने से 
प्रात्मा को कोई लाभ तहों होता। दशलक्षण धर्म का स्वरूप जाने 
बिना उत्त धर्म का उद्यापन किस प्रकार करेगा ? दशलक्षण धर्म का 
स्वष्ठप जता है उसे वेता हो जानकर जितने प्रंश में बेला बीत 
शागभाव प्रपने प्रात्मा में प्रगठ करे उतने प्रंश में वास्तविक दक्ष" 
लक्षण पव का प्रपने प्रात्मा में उद्यापत किया है। जो धर्म के 
मूलस्वरूप को नहीं जातता प्रोर मात्र राग को हो धर्म मानता 
है उसने वात्तविक धर्म के पर्व का उद्यापत नहीं किया, किन्तु 
मिथ्यात्य को हो पोषण किया है। इसलिये धर्म के यथार्थ स्वरूप 
को पत्ममागम द्वारा जानकर ऐसी मभिध्या-मरास्यता्रों को छोड़ना 
चाहिये । 


पहां उत्तमसंयम धर्म का व्यास्यान पूर्ण हुम्रा । 


॥ ५६६ 
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७-उत्तमतप धर्म 
भाद्रपद शुक्ला-११ 


प्राज उत्तमतप धर्म का दिन है। भादवा सुदी पंचमी के दिन 
'उत्तमक्षमा धर्म कहा जाता है भ्ौर एकादशी के दिन 'उत्तमतप 
धर्म कहलाता है, किन्तु उससे ऐसा गहीं समभना चाहिये कि 
पंचमी के दिन उत्तमक्षमा के भ्रतिरिक्त दूसरे धर्म होते ही नहीं 
हैं, भोर एकादशी के दिन मात्र तपर्धर्म ही होता है। वास्तव में 
तो प्रात्मा के वीतरागभाव में उत्तमक्षमादि दसों धर्म एक ही साथ 
हैं, पहले दिन पहला धर्म प्रोर दूसरे दित दूसरा धम-ऐसा नहीं 
है। परन्तु एक ही साथ दसों धर्मों का व्यास्यात न हो सकते 
के कारण क्रमश: एक-एक धर्म का व्याख्यान करने की पद्धति है । 
पंचमी-छठ इत्यादि दिन तो काल की भ्रवस्था है-जड़ है, उसमें कहों 
उत्तमक्षमादि धर्म नहीं भरे हैं। सम्यग्दशनपृ्वंक भ्रात्मा के वीत- 
रागभाव में उत्तमक्षमादि धर्म विद्यमान हैं, भिसे प्रात्मा की यथार्थ 
प्रतोति नहीं है उसके उत्तमक्षमादि एक भो धम नहीं होता । उत्तम- 
क्षमादि धर्म सम्यकचारित्र के भेद हैं | मुख्यतः: यह धम मुनिदशा 
में होते हैं । 


श्री पदुमनन्दि प्राचायं उत्तमतप धम का वर्णन करते हैं:-- 
( भ्रार्या ) 
_ 0 ४ ०७७ कं 
जाएजएस्श कहता तप्यते तपः प्रोक्तम्‌ | 


तदूदधा द्वादशधा जन्मान धियानपात्रामंदम्‌ ॥ ९८ ॥ 
१४ क्‍ 


श्८ 


सम्यक्दर्शन भ्रौर सम्यकज्ञान सहित जो उत्तमतप है वह 
संसारसमुद्र से पार होने के लिये जहाज के समान है । सम्य- 
शान रूपी दृष्टि से वस्तुस्वरूप को जानकर उसमें लोन होनेपर 
इच्छाएं रुक जातो हैं-वह तप धर्म है; उससे कमंमल का नाश 
होता है । जिस भाव से शुभ प्रथवा अ्रशुभ कर्मों का बन्ध होता 
है वह वास्तव में तप नहीं है किन्तु जिस भाव से ज्ञान-दर्शन की 
शुद्धि प्रगट हो भ्रौर कर्म का नाश हो वह तप है, यह तप 
झात्मा का वोीतरागी चारित्र है। निमग्यय से तो बीतरागभावरूप 
एक ही प्रकार का तप है । ऐसे निश्चयतप को पहिचानपूर्षक जहाँ 
पूर्ण वीतरागभाव न हो वहाँ घुभरामरूप व्यवहार तप होता है । 
उस व्यवहार तप के सामान्यरूप से दो प्रकार हैं । एक बाह्यतप 
झोर दूसरा प्रभ्यंतरतप । तथा विशेषरूप सै-( १ ) भ्रनशन, (२) 
झवमोदय (२) वृत्तिपरिसंख्यान (४) रसपरित्याग (५) विविक्तशय्यासत 
(६) कायकलेश (७) प्रायश्वित (८) विनय (६) वेयावृत्य (१०) ब्युत्सगं 
(११) स्वाध्याय भोर (१२) ध्यान-यहु बारह भेद हैं। उसमें प्रथम 
छहृप्रकार बाह्यतप के भेद हैं भ्रोर प्रन्तिम छहृप्रकार प्रभ्यंतर 
तप के भेद हैं । यह ध्यान रहे कि-यह समस्त प्रकार के तप 
सम्पग्दशंन भ्ौर सम्यरश्ञान के पश्चात्‌ ही होते हैं । सम्पर्दशेन 
बिना कायक्‍लेश, भ्रनशन भ्रथवा स्वाध्याय भ्रादि करे उसे निश्चय 
से था व्यवहार से किसी भी प्रकार तप नहीं कहा जासकता । 
 उत्तमतप सम्यर्चारित्र का भेद है, सम्पग्चारित्र सम्यग्दशंन के बिना 
नहीं होता । पुणय या पापरूप कोई भो इच्छा प्रात्मह्वभाव में 
नहीं है । दृच्छारशहित निम्ंल चंतन्यस्वरूप को जानकर उसके प्रना- 
कुल झातन्द के प्रनुभव में लोन होनेपर वीतरागीभाव से भ्रात्मा 
शोभित होजाता है, इसका नाम तप है । ऐसा तप मुक्ति का 
कारण है। 


भी धाचायदेव तप की महिमा बतलाते हैं:--- 


४६ 


( पृथ्वी ) 


कपायविषयोद्भटप्रचु रतस्करौधो हृठा- 

तप/सुछ््ाफि। बिघटते यतो दुजेयः । 

अतोहि निरुछऋ-रण तेन पर्मश्रया 

यतिः सम्ुपलक्षितः पथि विमुक्तिपुर्याः सुखम्‌ ॥९९॥। 


झांचायंदेव कहते हैं कि इन विषय-कषायरूपी उद्धत चोरों का 
समूह दुर्जय है, तो भी तपरूपी योद्धा के पास उसका कुछ भो 
वश ( जोर ) नहीं चलता । यदि मुतिवर वोतरागभाव द्वारा स्वरूप 
में स्थिर हों तो विषय-कषायरूपी चोरों का सहज ही नाश 
होजाता है । यदि सम्यग्दशंन, ज्ञान, चारित्ररूपी रत्नों को साथ 
लेकर मोक्षमार्ग में चलनेवाले मुनियों के तपरूपोी रक्षक साथ में 
त हो तो विषय-कषायरूपी चोर उनकी लक्ष्मी को लूट लेते हैं । 
धदि प्रल्पराग भी रह जाये तो उम्रस्ते रत्नत्रय सम्पत्ति लुटती है 
भ्रोर मोक्ष भी प्राप्त नहीं होता । सम्पर्दर्शन-सम्यग्ज्ञान होने के पम्चातृ 
भी विषय-कषायों को जीतना दुलंभ है, किन्तु मुनिवर परद्रव्यों से 
पराडमुख होकर जब स्वरूप में स्थिर होते हैं उतसमय वे विषय- 
कषाय क्षणामात्र में नष्ट होजाते हें। इसलिये मोक्षमार्ग में गमन 
करनेवाले मुनिश्नों से भगवान कहते हैं कि हे मुनिश्नों ! विषय- 
कपषायरूपी चोरों से प्रपनी रत्नत्रयरूपी लक्ष्मी को बचाने के लिये 
सम्यक्तपरूपी योद्धा को सदा साथ रखना । सम्यग्दशंन-ज्ञान- 
चारितन्ररूपी घमंलक्ष्मो को साथ लेकर मोक्ष की श्रोर गमन करते 
हुए स्वभाव को स्थिरता के पुरुषार्थ को साथ रखने से, बोच में 
कोई विघ्न करने के लिये समर्थ नहीं है । 


धब प्राचायरेव तप के लिये प्र रणा करते हैं:--- 


६० 
( मन्दाक्वान्ता ) 


मिथ्य्ल्ा<»दिहद भविता दुःखपग्रै तपोभ्यो 
जात॑ तस्मादृदकणिकेकेव सर्वाब्धिनीरात । 
स्तोक॑ तेन प्रसममखिलकृच्छ लब्धे नरत्वे 
यद्य तहिं स्खलसि तदहो का क्षतिजीव ते स्थात्‌ ॥१००॥। 


यदि कोई जीव उत्तम तपधमं में निरुत्साही होता हो भप्रोर 
खेद से दुखी होता हो भोर उससे तप को ही दुःखरूप मानकर 
ठसे छोड़ रहा हो, तो उससे भ्राचायंदेव कहते हैं कि हे भाई ! 
जैसे समुद्र के पानी के पास पानो के बिन्दुश्"ों की गिनती नहीं 
है, बैसे ही सम्पक तप के भ्रतादर से मिथ्यात्व को लेकर जो भ्रनन्त 
दुःख होगा उसको भ्रपेक्षा में तप के दुःख की कोई गिनती नहों 
है। तप चारित्रध्म है, प्रोर वह परम प्रानन्द का कारण है, 
वह किचित्‌ भी दुःख का कारण नहीं है, किन्तु उसके साथ जो 
राग रहजाता है उसका प्रल्पदु:ख है-ऐसा जानना चाहिये । 
पहां तो जिसे चारित्रदद्षा में भ्रल्प दुख होता है ध्रौर निरुत्साही 
बन जाता है-उसे समझाने के लिये कहते हैं कि हे जोव ! इस 
तप में तो तुके बहुत हो भ्रल्प दुःख है, भौर भिथ्यात्व-प्रव्नत 
ध्रादि के सेवन से नरक में जायेगा वहाँ तो प्रनन्त दुःख है, 
तथा भ्रनन्ती प्रतिकुलता है। उसके समक्ष तो तेरे तप की प्रतिकू- 
लता की कोई गिनतो नहीं है। तथापि तू तप से भयभोत क्यों 
होता है ? प्रहो ! सादिप्रनत परमानन्द के कारणभूत उत्तम- 
तप के धारण करने में तुके वया हानि है ? सम्यक तप का पालन 
करते हुए बाह्य में प्रतिकुलता भ्राये उससे दुःखी न हो, सम्यक तप 
तुके किचित्‌ दुःख का कारण नहीं है किन्तु मोक्षदशा के परम 
सुख का कारण है । 

उत्तमतप तो बीतरागभाव है भोर वीतरागभाव में दुःख नहीं 
“ होता । मिध्याहृष्टि जीव के भ्राचरण दुःखरूप हैं । ऐसा होनेपर 
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भी यहाँ धर्मत्मा मुनि के उत्तमतप में प्रल्पदुःख क्‍यों कहा ? 
उसका कारण पह है कि किसो मन्द पुरुषार्थी जीव को प्रतिकुलता 
इत्यादि में लक्ष्य जाने पर खेद होता हो झ्रौर कठिन मालूम 
पड़ता हो इससे किचित्‌ प्रसन्‍्तोष होजाता हो तो उस भ्रस्तन्तोष 
के कारण किचित्‌ दुःख होता है। इस पश्रपेक्षा से-उपचार से तप 
में भ्रल्पदु:ख कहा है। वास्तव में तप का दुःख नहीं किन्तु खेद 
का दुःख है। खेदभाव तप नहीं हैं प्रोर तप में खेद नहीं है । 
प्रत्पललेश को मुख्य करके रत्नत्रयसहित उत्तमत्प धर्म में उत्साह को 
हीन करना ठीक नहीं है । 

धर्मात्मा जीव मुनिदशा में छटूं -सातवें गुणगस्थान में रमण 
करते हों भ्रोर सल्‍लेखना धारण की हो, तथापि किसी को प्रशक्ति के 
कारण किवथित्‌ क्लेश होजाये भ्रोर पानी को वृत्ति उठे, फिर भी 
प्रन्तरंग में भान है कि यह वृत्ति मेरा स्वरूप नहीं है, यह जो वृत्ति 
हुई वह चारित्र का भाग नहीं किन्तु दोष है। विशेष सहनशीलता 
नहीं है भ्रोर दुःख होता है टसका ब्रारोप करके तपमें प्रल्पदुःख 
कहा है। तथा चारित्र स्थिर रखने के लिये कहा है कि इससमय 
किचित्‌ दुःख से डरकर यदि चारित्र का ही प्रनादर कर देगा तो 
मिथ्यात्व होगा पश्रोर उसके फल में जो प्रनन्त-दुःख मिलेगा उसे 
तू कंसे सहन करेगा ? इससमय प्रल्पदु:ख सहन करेगा तो 
सम्यक्तप के फल में प्रनन्‍्त मोक्षसुख को प्राप्त करेगा । 

वास्तव में जो चारित्र को दुःख का कारणा मानते हैं वे 
प्रज्ञानी हैं। जो लोग उपवात को एवं चारित्र को दुःख-दायक 
मानते हैं उनके सम्पयक्दर्शन भी नहीं है। छुद्ध चिदानन्द प्राहमा 
की प्रतोति करके, भ्रौर उसके प्रानन्दानुभव में लोन होजानेपर 
इच्छाप्रों का नाश होजाये-वह्‌ उत्तमतप धम्मं है। प्राचायंदेव ऐसे 
उत्कृष्ट तप के लिये प्रेरणा करते हैं । 

पहाँ उत्तमतप धर्म का व्याख्यान पूर्ण हुप्रा । 


है 
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८-उत्तमत्यार धर्म 
भाद्रपद शुब्ला-१२ 
दस धर्मों मे भ्राज उत्तमत्याग धर्म का दिन है। ठसका वर्णन 
करते हैं:--- 
( शादू लविक्रीड़ित ) 


व्याख्या या क्रियते भ्रुतस्य यतये यहायते पुस्तक 

स्थान संयमसाधनादिकमपि प्रीत्या सदाचारिणा | 

से त्यागो वपुशादि निर्मेमतया नो किंचनास्ते यते- 
आकिवन्यमिदं च संसृतिहरों धर्म! सतां सम्मतः ॥१०१॥ 


सम्यकप्रकार से श्रुत का व्याख्यान करना भोर सुनि इत्यादि 
को पुस्तक, स्थान तथा पिछी-कमण्डलादि संयम के साधन देना- 
वह धर्मात्माश्रों का उत्तमत्याग धरम है । "में शुद्ध प्रात्मा है मेरा 
कुछ भी नहीं है--ऐसे सम्यकज्ञानपूर्वेक, प्रत्यन्त निकट क्षारीर में 
भी ममत्व का त्याग करके छुद्धस्वरूप में रमणता प्रगट करने पर 
सुनिप्लों के सर्वे परभावों का त्याग होजाता है। प्रात्मा के भान- 
पूर्वक. शरोरादि समस्त पदार्थों के ममत्व का त्याग किया, उसमें 
उत्तम प्राकिचन्य धम भी प्राजाता है। भ्राचायंदेव ने एक ही इलोक में 
दो धर्मों का वर्रान किया है। 


प्रात्मप्रतोतिपृवंक मुनिदशा प्रवर्तमान हो, कितु भ्रभी पूर्ण 
स्थिरता न होती हो भौर विकल्प उठे, उससमय मुनिगण श्रुत को-शाख् 
की यथाधथंरीति से व्याख्या करें, उसे यहाँ त्यागधर्म कहा है। वास्तव 
में शारत्र बांचने की क्रिया को या राग को धर्म नहीं कहा, किन्तु 
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घससमय धन्तरंग मैं बीतरागस्वभाव की रटन होनेपर जो राग 
का त्याग होता है वही उत्तमत्याग है | श्रुत की व्याख्या करते 
समय वाणौं या विकल्प हो वह कहीं धर्म नहीं है। श्रुत का रहस्य 
तो प्रात्मस्वभाव है, वीतरागभाव ही सव्ंश्रुत का प्रयोजन है । 
विकल्प होनेपर भी उससमय धवीतरागी ज्ञानस्वभाव के प्राश्रय से 
सम्पकश्न त की वृद्धि होती है, भ्रोर राग टलता जाता है-यही धर्म 
है वस्तुस्वरूप जेसा है वसा व्याख्यान करते हुए-प्रर्थात्‌ प्रात्म- 
स्वभाव में विपरीतता न हो इसप्रकार से सम्यकज्ञान का मनन 
करनेपर मुनियों के उत्तमत्याग धमं होता है । गृहस्थों के भो 
झात्मस्वभाव के लक्ष्य से श्रृत का मनन-स्वाध्याय करने से श्र्‌ तज्ञान 
की निमंलता बढ़ती है श्र राग नष्ट होता जाता है, इससे 
उनके भी उतने श्रंश में त्यागधर्म है । मिथ्याहष्टि के तो मात्र 
प्रधमं हो होता है । सम्यग्दशंन होने के पश्चात्‌ ही साधक जोब 
के निशचयधर्म पश्रोर व्यवहारधमं-ऐसे दो प्रकार हैं । जितना 
बोतरागभाव हुमा है उतना वास्तव में धर्म है, भ्रोर जो छुभराग 
रहा वह वास्तविक धममम तो नहीं है, किन्तु धर्मात्मा जीव के उस 
राग क। निषेध विद्यमान है इससे उपचार से उसके धर्म कहा 
जाता है । 


श्रत की व्याख्या के शब्द भ्रात्मा के नहीं हैं, प्रात्मा शब्दोंका 
कर्ता नहीं है, भोर जो शुभराग होता है वह भी प्रात्मा का स्व- 
भाव नहों है। ऐसो प्रतीतिपुत्ंक शुद्धस्वभाव के प्रनुभव में लीन 
न रह सकें तब घ॒र्मात्मा जीबों के श्रुत के व्याख्यान प्रादि का शुभ- 
राग होता है, उतसमय ग्रशुमराग नहीं होता इस प्रपेक्षा से वह 
व्यवहार से त्याग है, भ्रोर ज्ञान का ज्ञान में जितना मनन होता 
है उतना परमाथ त्याग है। परमार्थ से तो, जो श्र्‌तज्ञान है वह 
झात्मा ही है, इससे प्रात्मत्वभाव का मनन रहे, वही निश्चय से 
श्रत की व्यास्या है भोर यही उत्तमत्याग धर्म है। त्याग के नव- 
प्रकार या उनंचास प्रकार तो व्यवहार से हैं। शुभराग के समय 
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किस-किस प्रकार के निमित्त होते हैं भोर राग का नाश करके 
ज्ञायकस्वभाव में लोतता होकर कंसे-कंसे प्रकार के निमित्तों पर 
से लक्ष्य छूट जाता है-यह बताने के लिये बाह्य भेदों से वर्णन 
है। जो जोव मूलभूत वस्तुस्वरूप को नहीं समभते वे भंग-मेद 
के कथन में भ्रटक जाते हैं । 


प्रइन:--भात्मा वचन तो बोल नहीं सकता, फिर वहाँ मुनि- 
जन श्रुत की व्याख्या करते हैं-ऐसा क्‍यों कहा है ? 


उत्तर:--उपदेश में तो निमित्त की श्रपेक्षा से कथन होते हैं, 
किन्तु प्रत्येक धस्तु स्वतंत्र है, ऐसा भेदज्ञान रखकर उनके पभ्रथे 
को समभना चाहिये। भ्रात्मा ज्ञानस्वरूप है, ज्ञानस्वभाव रागरहित 
है, जो राग है वह ज्ञान नहीं है। ज्ञान प्रौर राग भिन्‍त हैं, राग 
के कारण वचन बोलने की क्रिया नहीं होती । बाह्य वचन 
तो निमित्त मात्र हैं भ्रोर उन वचनों की श्रोर का राग भी यथार्थ 
व्यागधम नहीं है, किन्तु उससमय स्वभाव के पश्राश्रय से जो 
ज्ञानसामथ्यं बढ़ता जाता है, वहो ध्याग है। वहाँ राग का त्याग 
होजाता है। यथाथ मभेदविज्ञान के बिना धर्माराधघन नहों होसकता 
झोर सच्चा क्षमाभाव नहीं होता । मिथ्यात्त ही सबसे महान 
क्रोध है, सम्यग्दशन के द्वारा उस मिथ्यात्व को नष्ट किये बिना 
क्षमाधम प्रगट नहों होता । 


क्‍ प्रनादिकाल से भप्रज्ञानमाव के कारण पपने प्रात्मस्वभाव पर 
स्वत: ही क्रोध किया है, वह क्रोध दूर होकर क्षमा किसप्रकार 
हो ? उसकी बात कही जातो है। क्षमा हो प्रात्मस्वभाव को ! श्र्थात्‌ 
पुण्य-पापरहित स्वभाव को श्रद्धा-ज्ञान करके वोतरागभाव प्रगट करूँ 
झोर राग के एक प्रंश से भी स्वभाव को खण्डित न करू-इसका 
ताम यथाथ क्षमा है। जितना राग हो उतना भ्रपराध है, भौर 
जो राग को प्रात्मा के हित में कारण माने वह तो भात्मस्वभाव पर 
झपार क्रोध करनेवाला है । 
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धमं-ग्रंथ भ्रादि के दान करने को गृहस्थ का त्यागधर्म कहा 
है। सम्यग्हष्टि गृहस्थ धर्मात्मा जानता है कि बाह्य में पुस्तकादि 
लेने-देने की क्रिया श्रात्मा की नहीं है प्रोर प्रन्तरंग में 'वीतराग 
शासन जयवन्त रहे, साधक-धर्मात्मा विद्यमान रहें भौर सम्यकृश्र त 
ज्ञान की वृद्धि हो' ऐसी भावनारूप जो विकल्प हैं वह भी राग 
है । भ्रात्मा उसका कर्ता नहीं है। ग्रन्तरंग में परिपूर्ण शुद्धचेतन्य 
स्वभाव की प्रतोतिपृवंक जो ज्ञान को निमंलता बढ़ती है भोर राग 
दूर होता है, वह त्याग है, श्रोर वही धमं है। परमार्थ से तो 
ज्ञान ज्ञान में स्थित हुम्मा वही त्याग है, श्रात्मा ने राग को छोड़ 
दिया-यह भी उपचार से है । पर्याय में राग था और उसे छोड़ा, 
यह कथन व्यवहारनय का-पर्याय श्रपेक्षा का है । स्वभावसे न 
तो प्रात्मा ने राग किया है श्रोर न उसे छोड़ा भी है। राग 
ग्रात्मा के स्वभाव में था ही नहीं, तब फिर उसका त्याग किस- 
प्रकार कहा जाये ? राग तो पर्यायदृष्टि में था, जहाँ पर्यायहष्टि हो 
टूर होगई भ्रोर स्वभावहष्टि हुई वहाँ राग है हो नहीं । इससे भ्रात्मा 
को राग का त्याग करनेवाला कहना सो उपचारकथन है। फिर 
जिससमय राग होता है उप्तमय तो उसका त्याग नहीं होता, किन्तु 
प्रात्मा जब स्वभावमें एक्राग्न रहता है तब राग की उत्पत्ति ही नहीं होती; 
इससे 'राग का त्याग किया ऐसा कहा जाता है। स्वभाव की लीनता 
में रहते हुए राग को उत्पत्ति हो नहीं हुई उसका ही नाम राग का त्याग 
है। त्रकालिक स्वभाव रागरहित ही है-ऐसी श्रद्धा होने पर श्रद्धा में 
से समस्त राग का तो त्याग हो ही गया । रांगरहित त्रेकालिक स्वभाव 
के अनुभव बिना पर्याय में से राग का त्याग नहीं होसकता । जो राग 
को श्रपना स्वरूप मानता हो वह जीव राग का त्याग कर हो 
नहीं सकता । 


श्री समयसारजी गाथा ३४ में ज्ञान को हो प्रत्या्यान कहा 

है, भ्र्थात्‌ ज्ञान ज्ञानरूप में परिणमित हो गया शोर रागादिरूप 

परिणमित नहीं हुआ, वही त्याग है । प्रात्मा को परभाव के त्याग 
१७ 
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का कह त्व तो ताममात्र है वह स्वतः ज्ञानस्वभाव है। परद्रव्य को 
पर जाना, पद्चात्‌ परभावों का ग्रहण नहीं हुआ वही त्याग है । 
इसप्रकार स्थिर हुप्रा ज्ञान ही प्रत्यास्यान है। यह निम्बय से त्याग 
का स्वरूप है। मात्र ज्ञानस्वभाव में स्थिर होनेपर राग होता 
ही नहीं इससे वह ज्ञान स्वतः ही राग के त्यागस्वरूप है। ग्रात्मा 
ने राग का त्याग कर दिया यह कहना भी व्यवहार है। 


ध्रोर यहाँ पद्मतन्द में तो कहा है कि मुनिश्नरों को पिछी- 
कमण्डल, शाखादि देना वह॒उत्तमत्याग है, सम्यकश्न्‌ त की व्याख्या 
करना सो उत्तम त्याग है,-यह व्याख्या व्यवहार से है । सम्यग्हष्टि 
जीव के जब पभ्रात्मस्वभाव में स्थिरता नहीं रहती उसप्तमय किसप्रकार 
का शुभराग होता है वह बतलाया है श्रोर उस राग के समय जो 
सम्परदशे न-ज्ञान-चारित्र विद्यमान हैं उनका उपचार करके शुभराग को 
त्यागधर्मं कहा है। वास्तव में तो भ्रन्तरंग में ज्ञान का मंथन होने- 
पर जो वीतरागभाव को वृद्धि होती है सो वही त्याग है । पुस्तक 
देने-लेने को प्रथवा बोलने की क्रिया का कर्ता वास्तव में 
ध्रात्मा है-ऐसा जो मानता है वह मिथ्याहृष्टि है, उसके पर का 
प्रहड्टार है इसलिये उसके सच्चा त्याग नहीं होता। ज्ञानिश्रों को 
स्वभाव के बहुमान के बल से ज्ञान की एकाग्रता में वृद्धि हुई, 
इससे उससमय बाह्य में होनेवाली शास्त्रादि लेने-देने की क्रिया में 
उपचार करके उनके त्यागधर्म कहा है। बाह्यक्रिया के समय एवं 
राग के समय ज्ञानी का भ्रन्तरंग प्रभिप्राय क्या है-वह समझना 
_ चाहिये। षदि राग से भिन्न भात्मा के ज्ञानस्वभाव का विश्वास करे 
तो ज्ञानी का प्रन्तरंग-हृदय समभ में भाये । जो स्वत: रागादि के 
साथ श्ञानस्वभाव को एकमेक मानता है उसे ज्ञानी के हृदय की 
पथार्थ पहिचान नहीं होती । ज्ञानी का ज्ञान राग से भौर जड़ 
को क्रिया से भिन्‍न है। लोगों को भाषा में तो बाह्य से ऐसा कहा 
जाता है कि यह लिया श्लोर यह दिया, किन्तु ज्ञानी वास्तव में 
किसी भो बाह्य क्रिया में नहीं हैं, राग में भी नहीं हैं, ज्ञानी तो 
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चेतन्यस्वभाव में ही हैं, ऐसा भेदज्ञान प्रपने श्रात्मा में करना हो 
समाधान है। पदि स्वतः भेदज्ञान करे तो यह जानले कि ज्ञानी 
क्या करते हैं । कोई ऐसा कहे कि यह तो दूसरों को निरुत्तर बनाने 
का साधन है-तो कहते हैं कि भाई ! यह निरुत्तर करने के लिये 
नहों है किन्तु वस्तुस्थिति ही ऐसी है। उलटा तुभसे ऐसा कहा है 
कि प्रथम तू भ्रपने ज्ञान को राग से भिन्‍न जान, श्रर्थात्‌ तू स्वतः 
ज्ञानी हो, तो तुभे ज्ञात हो कि ज्ञानो क्या करते हैं ? ज्ञानी ज्ञान- 
भाव ही करते हैं, जो राग होता है उसे स्वभावरूप से स्वीकार 
नहीं करते, इससे वे वास्तव में राग को ग्रहण नहीं करते किन्तु 
त्यागते हैं । ऐसे वस्तुस्वरूप का ज्ञान करना ही भ्रनन्तकाल के 
मिथ्यात्व को त्याग करने का उपाय है। बाह्यदृष्टि जीव बाह्य के 
त्याग को देखते हैं; किन्तु भ्रात्मस्वभाव की यथार्थ पहिचान करने 
पर धर्मात्मा के मिथ्यात्व का ऐसा श्रपूर्व त्याग होता है कि जो 
प्रनन्‍्तकाल में भी नहीं हुप्रा हो, वे उस्ते नहीं देखते । ज्ञानी पर को 
क्रिया के कर्ता कभो होते हो नहीं, वे तो भ्रपने ज्ञान का ही काये 
करते हैं, ज्ञानो राग को धर्म नहीं मानते, ज्ञान में स्थिर होने से 
राग का प्रभाव होता है, उसका नाम वास्तव में उत्तमत्याग धर्म 
है। श्रहो! जेनशासन में ज्ञान श्रोर राग की भिन्‍नता स्पष्ट ही कही 
है, किन्तु भ्रज्ञानी उन्हें भिन्‍न न देखें तो इससे क्‍या ? 


यह दस धर्मों का कथन प्रात्मा को चारित्रदशा बतलाने के 
लिये है। चारित्रदशा सम्पग्दशन के बिना नहीं होती जिसके सम्यग्द्श न 
न हो उसे यह समभ में नहीं प्रायेगा कि चारित्रदशा कंसी होती 
है, भोर शास्त्र में व्यवहार के कथतों का भ्राशय भी वह नहीं 
समभ सकेगा । 


भाद्रपद शुक्ला १२ ( द्वितीय ) 


दो द्वादशी होने से भ्राज उत्तम त्यागधममं के वर्णात का दूसरा 
दिन है | वह समस्त धर्म संवर धर्म के भेद हैं। मूल तो एक हो 
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प्रकार का वीतरागभावरूप संवर है, किन्तु राग के निमित्त से, उप- 
चार से दस भेद कहे गये हैं । जितनी बीतरागता उतना ही धर्म 
है। किन्तु किसप्रकार के विकल्प से हटकर बीतरागभाव में एकाग्र 
होता है ? भ्रर्थात्‌ वीतरागभाब के पूर्व किसप्रकार का विकल्प था, 
वह बतलाने के लिये यह दस भेद हैं । यदि क्षमा सम्बन्धी विकल्प 
को तोड़कर वीतरागस्वभाव में स्थिर हो तो उसे “उत्तमक्षमा धमम' 
कहा है, इस भांति भ्रनेक प्रकार से रागरहित प्रात्मा को समभे 
झोर राग के भ्रननेक प्रकारों को जाने तो ज्ञान की हृढ़ता हो । 
रागरहित चंतन्यस्वभाव की श्रद्धापूर्वंक श्राराधना करते हुए बी व 
में प्रमाद होने से विकल्प उठते हैं, उस प्रमाद को दूर करके 
स्वभाव के भ्रवलम्बन से विशेष स्थिरता करता, उसे यहाँपर 
उत्तमत्याग धरम कहा है। ऐसा त्याग मुख्यतयः: सातवें ग्रुणस्थान 
से होता है श्रौर गौणरूप से तो चोथे ग्रुणस्थान से प्रारम्भ होता है । 


मुनिदशा में स्वभाव की एकाग्रता से अनन्तानुबन्धी भ्रादि तीन 
प्रकार के कपषाय का प्रभाव होगया है, उतना त्याग तो सामान्य- 
रूप से है ही, उसको यहांपर बात नहों है, किन्तु म॒न्ति को 
विकल्प उठने पर छट्टा ग्ुणस्थान श्राये उससमय विशेष प्रमाद न 
होने देना श्रौर उस विकल्प को तोड़कर वीतरागी एकाग्रता प्रगट 
करना-ऐसे विशेष त्याग के लिये यह बांत है। जितनी दक्षा प्रगट 
हुई है वहीं के वहीं में प्रमाद करके न रुककर, स्वरूपस्थिरता के 
बल से प्रमाद का परिहार करके झागे बढ़ने के लिये इन दस 
प्रकार के उत्तम धर्मों का उपदेश है। यहांपर बाह्य के त्याग की 
बात ही नहीं है, मुनि के बाह्य में समस्त परिग्रह का त्याग होता 
है-ऐसे बाह्यत्याग की बात नहीं है; भ्रन्तरंग में मुनि के प्रधिकांश 
विभाव दूर होगया है, उतना त्यागधमं तो प्रगट हुप्रा. है; किन्तु 
उसको यहाँ बांत नहीं है। स्वरूपस्थिरतारूप चारित्रदशा प्रगटी 
होने पर भी मुनि के जो धुभविकल्प उठते हैं उन्हें दूर करके, 
विशेष ज्ञान-ध्यान में श्वागे बढ़े-वह उत्तमत्याग धर्म है। 
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मनिप्नों के चारित्रदशा विद्यमान रहती है प्रौर बाह्याभ्यंतर 
त्याग होता है-ऐसी बात त्याग धर्म के बशोन में नहीं की है; 
क्योंकि पहाँपर तो जिन मूुनिश्रों को विकल्प उठता है उनकी 
प्रपेक्ला से कथन है भ्र्थात्‌ मुनिदशा में नो विकल्प उठता है उसका 
त्याग करके वीतरागभाव प्रगट करने की बात है। तथापि यहाँ 
निमित्त की प्रपेक्षा से कथन है; इससे कहा गया है कि मुनि जो 
श्रत का व्याख्यान करते हैं सो उत्तमत्याग धर्म है। वास्तव में 
तो वाणी जड़ है, शास्त्रके शब्द जड़ हैं, प्रोर जो व्याख्यान का विकल्प 
है सो राग है, इसमें कहीं त्यागधर् नहीं है । किन्तु उससमय 
सम्यग्दशंन-ज्ञानपृवंक स्वभाव की भावना के बलसे जो ज्ञान की 
एकाग्रता में वृद्धि होतो है भोर राग नाश होता है वही त्याग 
घमं है। 


शास्त्र का व्याख्यान करने को उत्तमत्याग कहा है, उसका क्या 
प्राशय है ? शास्त्र का प्रयोजन वीतरागभाव है। स्व शाखछ्त्रों के 
सारभूत छुद्धात्मा को पहिचानकर वीतरागभाव प्रगट करना ही 
परमार्थ से श्रत का व्याख्यान है, भौर वही उत्तमत्याग है। मात्र 
शास्त्रों की व्याख्या तो श्रज्ञानी भी करते हैं, प्रभव्य जीव ग्यारह 
प्रंगों का पठन करले श्रौर शास्त्रों का व्यास्यान करे तथापि 
उसके प्रंशमात्र भी त्यागधर्म नहों होता । इसलिये मात्र शास्त्र 
को बात नहों है, कित्तु शुद्धात्मा को भावता के बल से निश्वथ 
चारित्रदशा की वृद्धि होती है श्लरौर राग नष्ट होता है वह धम है। 
यहांपर बाह्य निर्मित्त से कथन किया है । 


मुनिवरों को श्ास्त्रादि देना, उसे भी त्याग धर्म कहा है । 
कोई मुनि स्वतः कोई नवोन शास्त्र पढ़ रहा हो प्रोर किसी भ्रन्य मुनि 
को वह शाखत्र पढ़ने की उत्कंठका हो तो उसीसमय उसे पढ़ने के 
लिये दे देते हैं; स्वयं शात्ष की ग्लोर के विकल्प को तोड़कर स्व- 


भाव मे रिथर होजाते हैं। स्वभाव के बल से विकार को जो 
रद 


डी 


प्रस्योकृति है उतका नाम त्याग है। वहाँ मुनि के भारिश्रदशा की 
वृद्धि होती है | 


मनिप्रों के शास्त्र पढ़ने का प्राग्रह नहीं है-विकल्प की पकड़ 
नहीं है; किन्तु वीतरागभाव की भावना है। मुनि शास्त्र का स्वाध्याय 
फर रहे हों धौर दूसरे मुनि को वह शास्त्र देखकर हष॑ं हो, 
तो तुरन्त ही पहले मुनि वह शास्त्र उन्हें पढ़ने के लिये देते हैं । 
किन्तु 'इस नये शारुत्र में क्या विषय हैं, वे पहले में देख लू, 
धौर पग्मात्‌ उन्हें द' ऐसा श्राग्रह नहीं होता; क्योंकि शास्त्र का 
प्रयोजन तो वीतरागभाव है, प्रौर स्वत: भी शास्त्र की शोर का 
विकल्प तोड़ना ही चाहते हैं। भ्रन्तरंग में स्वभाव के बल से पढ़ने 
की वृत्ति का वेग नष्ट कर देते हैं, उसका नाम उत्तमत्याग धर्म 
है। श्रत की प्रभावना हो, भप्रर्थात्‌ वास्तव में तो प्रपने प्रात्मा में 
स्वभाव के प्राश्नय से राग को नष्ट करके ज्ञान की वृद्धि हो-ऐसे 
भाव से जो शास्त्र की ह्लोर के विकल्प का नाश कर देते हैं उन 
मुनि का उत्तमत्याग धर्म है। शास्त्र पढ़ने में भी ज्ञान की वृद्धि 
का भ्रोर राग को कम करने का प्रयोजन था, वही प्रयोजन शास्त्र 
की वृत्ति को तोड़कर सिद्ध किया। स्वभाव में लीन होने से शास्त्र 
के भ्रोर को वृत्ति को तोड़कर प्रनन्त केवलज्ञान को निकट लाते हैं। 
स्वभाव को प्रतोति पृव॑क गृहस्थों के भी भ्रपती भूमिकानुसार उत्तम- 
त्याग धमम होता है। 


यहाँ उत्तमत्याग धर्म का व्याख्यान पूर्ण हुभा । 
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९-उत्तमआकिचन्य धम 


भाद्रपद शुक्ल।-१३ 


( शिखरणी ) 
विमोहा मोक्षाय स्वहितनिरताश्चारुचरिता 
गृहादि त्यकत्वा ये बिदधति तपस्ते5पि विरलाः । 
तपस्यंतोन्यस्मिन्नपि यमिनि शास्त्रादि ददतो 
सहायाः स्पुर्ये ते जगति यमिनों दुलभतरा ॥ १०२ ॥ 
जिनका मोह नष्ट होगया है पश्रोर भ्रपने भ्रात्महित में निर- 
न्तर लोन हैं तथा पवित्र चारित्र को धारण करनेवाले हैं भोर जो 
ग्रहादि को त्यागकर मोक्ष के श्र से तप कर रहे हैं-ऐसे मुनि 
विरे ही होते हैं। जो भ्रपने हित के लिये तप कर रहे हैं उसी- 
प्रकार प्रन्य तपस्वी मुनिप्नों को शास्त्रादिक दान करते हैं श्लोर उनके 
सहायक हैं-ऐसे योगीश्वर इस जगत में दुलंभ हैं । 
मनिशप्रों के शास्त्र का भ्रगाध ज्ञान हो तो भी उसका उनके 
ममत्व भ्रथवा भ्रभमिमान नहीं होता | दूसरे मुनिप्नरों को ज्ञान का 
उपदेश देने में वे किचित्‌ संकोच नहीं करते, “में भ्रपता सारा 
रहस्य इससे कह दूगातो यह मुभसे भागे बढ़ जायेगा” ऐसे 
ईर्यामाव का विकल्प भी मुनि के नहीं होता। प्रन्य कोई प्रपने 
से भ्रागे बढ़कर भअपने से पूर्व केवलज्ञान प्राप्त करता हो तो 
उसमें प्रनुमोदना है। इसीप्रकार सम्पर्हृष्टि गृहस्थों को भी ज्ञान- 
चारित्राद गुणों में जो प्पने से बढ़ा हुआ ही उसके प्रति ध्नु- 


रे 


मोदना प्रौर बहुमान होता है। विकल्प के समय यदि भ्रधिक 
गुणवान के प्रति प्रनुमोदना न हो तो वेसे जीव को ग्रुण की रुचि 
नहीं है। मुनिजन श्रन्तरंग में किचितु भी छिपाये बिना सरलता 
ते पात्र जीव को सर्व रहस्य का उपदेश करते हैं। उपदेश के 
विकल्प को भी प्रपना नहीं मानते । जिनके शरीर का श्रौर विकल्प 


का ममत्व नहीं है तथा श्राहार एवं उपदेशादि के विकल्प को 
तोड़कर वीतरागस्वभाव में स्थित हैं-ऐसे उत्तम भ्राकिचन्यधर्म में 
रत मुनिगण इस संसार में धन्य हैं। उनके चारित्रदशा विद्यमान 
है, केवलज्ञान प्राप्त करने की पूरी तेयारी है, बारह अंग का ज्ञान 
हो तो भी उसमें भ्रार्साक्त नहीं है; भ्रभी किसी समय किचित्‌ उप- 
देशादि की वृत्ति उठती है उसे छोड़कर स्वभाव में एकदम सम्पूर्ण 
स्थिरता द्वारा केवलज्ञान प्रगट करने के कामी हैं-ऐसे मुनिजन 
दुलंभ हैं । उपदेशादि में किसी उच्च बात को प्रथवा महिमावन्त 
न्याय को मुनि छुपाते नहीं हैं, ज्ञानदान देने से कहीं ज्ञान कम 
रह जाता हो ऐसा नहीं है, किन्तु उलटे श्रपने ज्ञानस्वभाव की 
भावता का मंथन करने से ज्ञान एकदम विकत्तित होता जाता 
है। लोकव्यवहार में भी जिसे भ्रपने पुण्य का विश्वास होता है 
बह जीव दान में लक्ष्मी भ्रादि खर्च करने में सहज में ही उदार 
होता है; दान में भ्रधिक लक्ष्मी खचं करने से मेरी लक्ष्मी घट 
जायेगी ऐसी शंका उसे नहीं होती। वेसे ही लोकोत्तर मुनिवरों 
को भी भ्रपने पुरुषार्थ की प्रतीति है कि मेरे ज्ञान का विकास 
रुकनेवाला नहीं है, पभ्रपने स्वभाव के प्राश्रय से मेरे ज्ञान की वृद्धि 
ही है। वे मुनि दूसरों को शास्त्रज्ञान देने में किचित्‌ भी हिचकिचा- 
हट नहीं करते | स्वतः को उपदेश की वृत्ति में प्रटकने की भावना 
नहों है, किन्तु वृत्ति को तोड़कर स्वभाव में ही एकाग्र रहकर पूर्ण 
ज्ञान को भावना है-ऐसे मुनिवरों के उत्तमप्राकिचन्य धर्म होता 
है। प्राकिचन्य भ्रर्थात्‌ परिग्रह रहितता। ममता ही परिग्रह है। 
ममतारहित बोतरॉगभाव सो उत्तमप्माकिचन्य धर्म है। भेदज्ञान 
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द्वारा पर से भिन्‍न श्वमाव को जाने बिता पर के ऊपर का ममत्व दूर 
नहीं होता भोर धमं भी नहीं होता । 


श्री मुनिश्रों के प्राकिचन्यधर्म को ध्रभी विशेषरूप से सम- 
भाते हैं:--- 
( शिख रणी ) 


पर॑मत्वा से परिहतमशेष॑ श्र. तविदा 

वपु! 'स्तावास्त तदपि निकर्ट चेदिति मतिः । 
ममत्वाभावे तत्सदषि न सदन्यत्र घटते 

जिनेन्द्राज्ञा भंगो भवति व हठात्‌ कल्मप्रपे! ॥१०३॥ 


श्रत के रहस्य को जाननेवाले बीतरागी मुनिपष्नों ने समस्त 
परवस्तुभ्रों को प्रपने प्रात्मा से भिन्‍न जानकर उनका त्याग कब दिया 
है; इससे उनके उत्तमप्राकिचन्य धर्म है । षदि कोई पूछे कि 
शरीर भ्रौर पुस्तकादि तो निकट हैं-उनका त्याग क्‍यों नहीं किया ? 
उसका उत्तर--वहू भी त्याग समान ही है। शरीरादि में ममत्व 
का भ्रभाव होने से वे नहों होने के समान ही हैं । भ्रायुक्रम 
नाश हुए बिना शरीर नहीं छटता किन्तु शरोर के ऊपर का ममत्व 
छूट सकता है । भ्ररिहन्तों के भी बाह्य में शरोर तो विद्यमान है 
किन्तु उनके ममत्व का नितांत श्रभाव है इससे उन्हें शरीर का भी 
परिग्रह नहीं है | मुनि यदि हठपू्वंक शरीर को छोड़े तो जिनाज्ञा 
का भंग हो । हठ से प्राणत्याग करना तो हिसा है । 


देह का संयोग छटना मुनि के भ्रधीन नहीं है । वस्त्रादि का 

राग छूट जाने पर बाह्य में वस्त्राद भी छुट जाते हैं,-ऐसा निमित्त- 

नेमित्तिक सम्बन्ध है, किन्तु वस्त्र की भाँति, शरीर के ऊपर का 

ममत्व छूट जाने पर शरोर भी छूट जाये-ऐसा नियम नहीं है । 

देह तो परमाणुगप्रों का संयोग है, उसका वियोग झायुकर्म की 

स्थिति पृर्ण होने पर होता है, किन्तु उसका ममत्व छोड़कर निर्मोही 
१६ 


हि | 


चंतन्यस्वभाव में जागृत रहना सो उत्तमप्राकिचन्य धर्म है। सुनिश्रों 
के शरीर, वाणी, पुस्तकादि विद्यमान होनेपर भी उनके प्रति 
वे किचितु ममत्व नहों रखते इससे उनके उत्तम प्राकिचन्य 
धम है। 


पहाँपर कोई प्रश्न करे कि सुनिश्रों के जेसे शरीरादि बिना 
ममत्व होते हैं वेसे ही बिना ममत्व वस्त्र भी माने जायें तो इसमें क्या 
धापत्ति है ? उत्तर--शरीर, प्राहार, पुस्तक इत्यादि तो संयम के 
निमित्त हैं, वस्त्र संयम के निमित्त नहीं हैं; वस्त्र तो राग के-पभ्र- 
संयम के निमित्त हैं । बुद्धिपवंक वस्त्र रखे-वस्त्र को श्रोर का विकल्प 
हो तथापि कोई कहे कि मुझे उसके प्रति राग नहीं है, तो उसकी 
बात मिथ्या है। वस्त्र का संयोग कब निमंमत्वरहूप से गिना 
जाये ? जब मुनिराज सम्यरदशंत-ज्ञानयुक्त प्रात्मध्यान में लीन हों, 
एवं बाह्य पदार्थों का लक्ष्य ही न हो उससमय श्रन्य कोई श्राकर 
उनके ऊपर वस्त्र डाल जाये तो उससमय परोषह माना जाता 
है भोर उससमय उन मुनिको वह वस्त्र राग का नहों किन्तु 
ज्ञान का निमित्त है। उस वत्त्र के साथ ज्ञय ज्ञायक सम्बन्ध है । 
वस्त्र धारण करने का राग होनेपर भो यदि मुनित्व माने तो उस 
जोव के सम्पयक्दशंन भी नहीं होता। मुनिदशा का श्रोर निग्नेथता 
का निमित्त-नंमित्तिक सम्बन्ध है, किन्तु मुनिदशा का भ्ौर वस्त्र 
का निमित्त-नमित्तिक सम्बन्ध नहीं है। वस्त्र पर से ममत्व हट 
जाने पर पद्चात्‌ वस्त्र धारण करने की बुद्धि हो ऐसा हो ही नहीं 
सकता । वस्त्र त्याग करने की क्रिया प्रात्मा की नहीं है, वस्त्र तो 
स्वत: उनके प्रपने कारण से छुटते हैं। किन्तु वस्त्र का राग छोड़ने 
प्र बाह्य में बुद्धिपृ्वक वस्त्र का संग होता हो नहीं, ऐसा नियम 
है। मुनिदशा में विकल्प उठे उससमय शास्त्र इत्यादि का प्रालम्बन 
होता है, किन्तु उनका भी भाग्रह नहीं होता। फिर व&त्र धारण करने 
का राग तो भशुभभाव है, वहू तो मुनिदश्ा में होता ही नहीं । 
वास्तव में शास्त्र तो वोतरागभाव का निममित्त है, जब साक्षातु बीत- 


ऊरें 


रागभाव में लीनता नहीं होतो प्रौर विकल्प उठता है उससमय 
झणुभभाव से बचकर जितना वीतरागभाव स्थिर रखता है, उतना 
हीं परमार्थ से ग्राकिचन्यधर्म है, उससमय के शुभराग को उपचार से 
प्राकिचन्यधर्म कहा जाता है । जिसे शुभराग का ममत्व है उसके तो 
मात्र भ्रधमं है। राग का ममत्व छोड़कर रागरहित स्वभाव के 
श्रद्धा-ज्ञानपृर्वंक ही धर्म होता है । 


कोई स्वच्छुन्दी जीव ऐसा कहे किः--जेसे मुनिश्नरों को शरीर 
के प्रति ममत्व न होने पर भी शरीर होता है, वेसे ही हमारे 
प्रन्तरंग में ब्रह्मचयं का भाव प्रवतंमान है तथापि बाह्य में स्त्री का 
सग हो तो क्‍या विरोध है ? उसकी बात बिल्कुल विपरीत है । 
हारीर तो प्रायुकमं के कारण ममत्व-रहित भी हो सकता है, किन्तु 
सत्रीसंग भ्रत्रह्मचयं रूप पापभाव के बिना नहीं हो सकता । ब्रह्मचयं भाव 
हो प्रोरस्त्रीसंग की बुद्धि हो-ऐसा नहीं होता । जो शरीरभ्ोर श्ासत्र के 
प्रति ममत्व करे उस मुनि के भी जिन-प्राज्ञा का भंग है । मुन्रि 
का भ्रं है प्रत्यंत॑ निस्पृह वीतरागता; मृनि प्राकाश की भांति 
निरावलम्बो वृत्ति वाले होते हें। एकबार भ्राह्ार लेते हैं, वह॒ भी 
दरीर के ममत्व के कारण नहीं लेते; किन्तु संयम के निभाव को 
वृत्ति से लेते हैं | भ्राह्ार लेने को जाते हुए यदि प्राहार में दोष 
का विकल्प उठे तो ग्रन्तराय जानकर, भाहार की वृत्ति को तोड़कर 
किचितृ्‌मात्र खेद के बिता लौढ जाते हैं, भोर परचातु प्रात्मानुभव 
में लोन होजाते हैं। इसप्रकार छ्वारीर से भी पश्रत्यन्त विरक्ति 
होती है, भोर प्रपने स्वभाव में वीतरागता का मंथन करते हैं । 
ऐसे म॒निश्रों के उत्तम प्राकिचन्य घर्म होता है, वह मोक्ष का 
कारशणा है । 


यहाँ उत्तमप्राकिचन्य धर्म का व्याख्यान पूर्णो हुप्रा । 





१०--उचमत्र-,चथ धर्म 


भाद्रपद शुक्ला-१४ 


ध्राज दशलक्षणपत्॑ का प्रन्तिम दिन है। भाज उत्तमत्रह्म चय॑ 
घमं का दिन माना जाता है। “ब्रह्म का श्रथं है भ्रात्मा का 
स्वमाव; उसमें विचरना, परिणमन करना, लीन होना सो ब्रह्मचय॑ 
है । विकार भौर पर के संग से रहित श्रात्मस्वभाव कंसा है-वह 
जाने बिना उत्तमब्रह्मचययं नहीं होता | लौकिकब्रह्म चयें धुभराग 
है, धर्म नहीं है भोर उत्तमब्रह्म चय॑ धमं है राग नहीं है। घुद्ध- 
प्रात्मस्वभाव की रुचि के बिना विषयों की रुचि दुर नहीं होतो । 
मेरी सुखदशा मेरे ही स्वभाव में से प्रगट होती है, उसके प्रगट 
होने में मुझे किसी की श्रपेक्षा नहीं है-ऐसी पर से भिन्न स्वभाव- 
को हृष्टि हुए बिना विषयों की रुचि नहीं छूटती । बाह्य में विषयों 
का त्याग करदे, किन्तु भ्रन्तरंग से विषयों की रुचि दूर न करे तो 
वह बुहाचयं नहीं है। स्त्री, घरबार छोड़कर त्यागी होजाये, भ्रशुभ- 
भाव छोड़कर घुभ करे, किन्तु उस शुभभाव में जिसे रुचि एवं धर्मं- 
बुद्धि है उसके वास्तव में विषयों को रुचि दूर नहीं हुई । घुभ 
ध्रथवा प्रशुभ विकार परिणामों में एकताबुद्धि ही प्रग्रह्म परिणति 
है, भोर विकाररहित छुद्ध भ्रात्मा में परिणाम को एकता ही ब्रह्मपरि- 
णति है। यही परमार ब्रह्मचयंधम है । 

पहांपर सम्यग्दर्शनपृर्वंक मुनि की चारित्रदशा के ब्रह्म चर्य 
की बात है। जगत के सर्व विषयों से उदासीन होकर प्रात्मस्वभाव 
में चर्या प्रगट हुई-बह ब्रह्मच्य है घोर उसके फलस्वरूप उनको 


हि कर 


परमात्मपद प्रवश्य मिलेगा हो । स्वभाव में एकता को, श्रौर पर से 
निरपेक्ष हुमा-वहाँ जो वीतरागभाव प्रगट हुप्रा वह ब्रह्मचयंधम है । 
यहाँपर श्री पद्मनन्दि मुनिराज ब्रह्मचयंधम का वर्णन करते हैं:--- 


( स्रग्धरा ) 


यत्संगाधारमेतच्चलति लघु च यच्तीक्षणदुःखोघ थार, 
म्ृत्पिण्डीभूतभूतं॑ कृतंबहुविक्ृति श्रान्ति संसारचक्रम । 

ता नित्य यन्प्ुम्ुज्ञयतिरमलमतिः शान्तमोह $ प्रपश्ये- 

ज्ञामीः पुत्री: सबित्रीरिवहरिणदशस्तत्परं अह्मचयेम || १०४ ॥ 


इस इलोक में 'अमलमति' शब्द पर भार है| भ्रमलमति का 
प्र है पवित्रशान-सम्यग्ज्ञान । जिनके सम्पग्ज्ञान हुश्रा है-ऐसे प्रात्मा 
क॒दावि स्त्री ग्रादि में पुव्रुद्धि नहीं करें। प्रात्मा में एकाग्र रहनेवाले 
मुमुक्षु भौर मनिजन कभी भी स्त्री का संग-परिचय न करे। स्त्री 
प्रादि विषयों में सुखबुद्धि करने से जीव संप्तार में परिभ्रमण करता 
है। इससे भ्राचायंदेव कहते हैं कि-जसे कुम्हार के चाक का प्राधार 
कीली है भ्रोर उत चाक पर रखे हुए मिट्टी के पिण्ड के प्रनेक भ्राकार 
बनते हैं-ऐसे हो इस संसाररूपी चाक का प्राधार स्त्री है श्रोर प्रतेक- 
प्रकार के विकार करके जीव चारों गतियों में परिभ्रमण करता है । 
जो मोक्षाभिलाषी जीव सम्यग्जानपूर्वक विपयों को रुचि छोड़कर उन 
स्त्रियों को माता, बहिन, पुत्री के समान मानता है उसके ही उत्त म- 
ब्रह्मचयं धर्म का पालन होता है । जिनको बुद्धि निमंल हुई है भोर 
मोह शान्त होगया है-ऐपे ब्रह्मचारी प्रात्माप्नों को कदापि स्त्रीसंग 
नहीं करता चाहिये । 


उपदेश में जहाँ निमित्त की मुख्यता से वचन प्रायें, वहां 

उनका सच्चा भावाथं समझ लेता चाहिये | यहाँपर खस्री को संसार का 

प्राधार कहा है वह निमित्त की श्रपेक्षा से है । वास्तव में कहीं 

स्त्री, जीव को परिभ्रमण नहों करातो, किन्तु भरपने स्वभाव से 
९६० 
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हटकर स्त्री को सुन्दरता में श्रौर विषय में जोव को झचि हुई-बह 
मिथ्यापरिणति है तथा वही संसार का श्राधार है। स्वभाव की 
प्रपेक्षा एवं पर की भ्रपेक्षा सो ब्रह्मचयं है, भ्रोर वह मोक्ष का 
ध्राधार है। सम्यग्दशंन प्रगट होने के पहिले भी जिज्ञासु जीवों के 
विषयों की मिठास छुटकर ब्रह्मचय का प्र मं होता है । जिसके भ्रन्तर 
मे विषयों की मिठास भरी है उस जीव के चेतन्यतत्त्व की प्रीति नहीं 
है। चेतन्य का सहजानन्द विषयरहित है। उस सहज-पभ्रानन्दमय 
चेतन्यस्वरूप की रुचि छटकर जिसे इन्द्रानी श्राद की श्रोर के राग 
में मिठास श्रातो है रह जोव मिथ्यादृष्टि है। निमित्तों की उपेक्षा 
करके स्वभाव में एकता करना सो ब्रह्माचयं है, वह म॒क्ति का 
कारण है; भर प्रात्मा को निभित्तों की श्रपेक्षा है-ऐसी पराश्रितहश्ट 
विषय है, वह संसार का कारणगा है । 


प्रात्मस्वभाव की प्रतीति के बिता श्लो को छोड़कर यदि ब्रह्म - 
चये पाले तो वह पुण्य का कारण है, किन्तु वह उत्तमन्रह्मचयं धर्मं 
नहीं है, भौर उससे कल्याण नहीं होता । विषयों में सुखबुद्धि प्रथवा 
निमित्त को श्रपेक्षा का उत्साह संसार का कारण है। यहाँपर 
जिसप्रकार पुरुष के लिये स्त्री को संसार का कारणरूप कहा है, 
उप्तोप्रकार स्त्रियों को भो पुरुष को रुचि सो संत्तार का कारण है। 


प्राचायंदेव कहते हैं कि यदि इस जगत में स्त्री न होती तो 
पह संसार भी न होता, प्रर्थात्‌ जीव की हृष्टि यदि स्त्री भ्रादि 
निमित्तों पर न होती तो उसकी हृष्टि स्वभाव पर होती, शौर 
स्वभावहृष्टि होती तो यह संसार न होता | स्वभावहष्टि से स्वभाव 
का प्ानन्द प्रगट हुए बिता नहीं रहता। स्वभावद्ष्टि को छोड़कर 
मिथ्यात्व से स्त्री प्रादिक में सुख माना-तब स्त्री को संसार का 
कारण कहा गया। स्त्री ध्रादि निमित्त के प्राश्रय से राग करके 
ऐसा माने कि 'हसमें क्या झ्ड़चन है ?' प्रथवा “इसमें सुख है! 
ऐसा माननेवाला जीव स्वभाव का श्राश्रय चुककर संसार में भ्रमण 
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करता है। प्ात्मा का शुद्ध उपादान स्वभाव तो परम-प्रानन्द का 
कारण है; किन्तु उसे भूलकर निमित्त का प्राश्रय किया-इससे उस 
निमित्त को ही संसार का कारण कहा है। यह क्षणिक संत्तारभाव 
जीव के स्वभाव के भ्राधार से नहीं होता किन्तु निर्मित्त के प्राधार 
से होता है-ऐसा बताने के लिये स्त्री को संसार का प्राधार कहा 
है । ज॑से छोटो सी कीलो के भ्राधार पर चाक घूमता है वसे ही 
्रपगी परिणति की गहराई में पराश्रय में सुख मानता है, उस 
मान्यतारूपी धुरी के ऊपर जोव प्रनस्तप्रकार के संसार में भ्रमण 
करता है, जोव के संतारचक्र की धुरी मिथ्यात्व है । 


श्रोमद्‌ राजचन्द्र जी ने कहा है कि:-- 


/आ सवला संसारनी रमणी नायकरूप, 
अ त्यागी त्याग्यु बधु केवल शोकस्वरूप ।” 

यह बात निमित्त को भश्रपेक्षा से है | वास्तव में स्त्री संत्ार 
का कारण नहीं है । पूर्व भवों में प्रनन्तबार द्रव्यलिगी साधु 
होकर स्त्री का संग छोड़ा श्र ब्रह्मचयं ब्रत पालन किया तथापि 
कल्याण नहीं हुप्रा । अपने स्वभाव का झाश्रय छोड़कर निमित्त का- 
पुण्यका-व्यवहार का प्राश्रण माना वही मंथुन है। पृण्य-पाप 
भावों की रुचि ही महान भोग है। उसके बाह्य में कदाचित्‌ संयोग 
न दिखलाई दे किन्तु भ्रन्तरंग में तो प्रतिक्षण विकार का ही उपभोग 
करता है । 


पूर्ण बीतरागी ब्रह्मचर्य दशा पुरुष के ही होसकती है, इससे 
पुरुष की मुख्यता से कथन है। स्त्री को पाँचवें गुणस्थानपर्यत की 
दशा होती है, विशेष उच्चदशा नहीं होती, पंचपरमेष्ठी पद में 
उसका स्थान नहीं है; इससे शास्त्रों में उसको बात मुख्यरूप से 
नहीं प्राती, किन्तु गोणरूप से उसको भूमिका के प्रनुतार समझता 
चाहिये । स्लो के लिये पुरुष के संग की रुचि सो संसार का 
कारण है। 


८9 


शास्त्रों में ब्रह्मचय की तववाड़ कही है, वह नववाड़ उस- 
प्रकार के राग से बचने के लिये है, किन्तु 'परद्रव्य हानि करता है-ऐसा 
बतलाने के लिये नहीं कही है। 'झपने भाव धुद्ध हैं भौर परद्रव्य 
हानि नहीं पहुँचाते, इसलिये वाड़ तोड़ने में क्‍या भ्रापत्ति है ? स्त्री 
प्रादिक के परिचय में कया भ्रड़चन है ? ऐसे कुत्क से यदि 
रुचिपू्वक ब्रह्मतयं की वाड़ को तोड़े तो वह जीव जिनाज्ञा का भंग 
करनेवाला मिथ्याहृष्टि है। 'परद्रव्य हानि नहीं करते इसलिये ब्रह्मचयें 
की वाड़ को तोड़ने में ब्या बाघा है ? प्रर्थात्‌ स्वद्रृव्य का भ्रवलम्बन 
छोड़कर परद्रव्य का भ्रनुतरण करने में बाधा कया है ? ऐसो 
बुद्धिाधाला जीव मिथ्याहृष्टि है। हे स्वच्छन्दी ! परद्रव्य हानि 
नहीं करते, पह बात तो ऐसी ही है, किन्तु यह जानने का प्रयोजन 
तो परद्रव्य से परांगमुख होकर स्वभाव में सन्पुख होना था 
या स्वच्छन्दरूप से परद्रव्यों के प्रनुतरण करने का ? जैसे परद्रव्य 
हानि नहीं करते वेसे ही परद्रव्य से तुके नाभ भी नहीं होता-ऐसा 
समभनेवाले के पर के संग की भावना ही कंसे हो ? पर से हानि 
नहीं है इसलिये पर का संग करने में बाधा नहीं है-ऐसी जिसको 
भावना है वह जीव स्वच्छन्दी मिथ्याहृष्टि है, वह तत्त्व को नहीं 
समझा | जो तत्त्वज्ञान वीतरागता का पोषक है उप्त तत्त्वज्ञान की 
पध्रोट में स्वच्छुन्दी जीव भपने राग का पोषण करता है, उसे कभी 
भी यथार्थ तत्त्वज्ञान परिणमित नहीं होता। 'भ्रहो ! भेरे भ्रात्मा को 
पर से कुछ भी लाभ-हानि नहों है-ऐसा समभने से तो पर की 
भावना छूटकर स्वभाव की भावना होती है । उसके बदले में जिसको 
स्वभाव को भावता ने हुई किल्‍्तु पर के संग की रुचि 
हुई-वहू मिथ्याहृष्टि है, वीतरागमार्ग से भ्रष्ट है, उसने विकार को 
विष्नका रक नहों माता । पहले तो स्त्री भादिन के संग से पाप मानकर 
भयभीत रहता था, भोर प्रव पर से हानि नहीं है-ऐसा मानकर 
उलटा निःशंकरूप से राग के प्रसंगों में युक्त होकर स्वच्छन्दता 
का पोषण करता है, ऐसे जीव के विकार धौर स्वभाव का मेदब्ञान 


द्ध्रै 


करने की महिमा नहीं है। उसमें सत्‌ को समभने एवं सुनने की भी 
पात्रता नहीं है। श्ानमूर्ति चतन्यस्वभाव के भानपूर्वक जो नववाड़ है वह 
उसप्रकार के भ्रशुमराग का प्रभाव बतलातोी है। ब्रह्मचारी जोव के 
बेसा प्रशुभराग सहज हो नष्ट होगया है। ब्रह्मचारी हो धौर स्त्री 
के परिचय का भाव प्राये-ऐसा नहीं होता । यदि कोई जोव 
ब्रहाचर्य की बाड़ को तोड़कर स्त्री का संग-परिचय करे, उसके 
साथ एकान्तवास करे तथापि ऐसा कहे कि 'में तो बुह्ाचय की 
परीक्षा करता हैं । तो ऐसा जीव पराश्चय को रुचि से संस्तार में 
भूमणा करेगा । हे भाई ! तुमे स्त्री का परिचय करने को प्राकांक्षा 
हुई वहीं पर तेरी परीक्ष। होगई कि तुभे बृह्माचयें का यथार्थ रंग 
नहीं है। तुमे यदि परीक्षा करना है तो स्वभाव के प्राश्रय से 
कितना वोतरागभाव स्थिर होता है-उसपर से परीक्षा कर। 


पहाँंपर तो मुनिश्नों के, सम्पक्दशनपूर्वक कसा उत्तमबह्मचय॑ 
होता है उसकी उत्कृष्ट बात है। वास्तव में तो बोतरागभाव हो 
धमं है, किन्तु उसके पूर्व निमित्तरूप से बह्ाचर्य का शुभराग था । 
उप्ते छोड़कर वीतरागभाव हुआआा-ऐसा बतलाने के लिये उस बोत- 
रागभाव को उत्तमब॒ह्ाचयं धरम कहा है। मुनिराज के जब छुद़ो- 
पयोग में रमणता न रहे प्रोर विकल्प उठे तब वे बुह्मचर्यादि पंच- 
महाव्रत पालते हैं; उससमय कदांचित्‌ रुत्री की भ्रोर लक्ष्य जाये तो 
प्रशुभवृत्ति न होकर उसके प्रति माता बहिन प्रथवा पुत्री के समान 
विकल्प होता है भौर उस शुभविकल्प का भी निषेध प्रवतंमान 
रहता है। इससे वहाँपर भी उत्तमबहाचय है। स्त्री भ्रादि के 
परलक्ष्य से जो शुमविकल्प उठा है वह तो राग है, वह परमाथ॑ 
से बहाचय नहीं है, किन्तु त्रंकालिक शुद्धल्वभाव को रुचि के बल से 
वह स्त्री भ्रादि की झोर के विकल्प की रुचि को मिटाता हुम्ना 
विकल्प हुग्मा है इससे उसे बह्ाचयं कहते हैं। भौर उस विकल्प को 
भी छेदकर साक्षात्‌ वोतरागभाव प्रगट करता सो परमार्थ से 
उत्तमब॒ह्यचयय धर्म है, वहु केवलञ्ञान का साक्षात्‌ कारण है । 


घर 


जिसने स्वभावहष्टि को तोड़कर स्त्री में हो सुख माना है उसे 
प्रतन्‍्त-संसार का भ्रमण होता है, भोर उसके लिये स्त्री हो 
संसार का कारण है-ऐसा कहा जाता है। भरतचक्रवर्ती गृहस्थदशा 
में क्षायिकसम्यर्दष्टि थे भ्रौर हजारों रानियाँ थीं, तथापि उसमें 
स्वप्न में भी सुख की मान्यता नहीं थो; उसीप्रकार उसमें जो राग था 
उसे भी प्रपना स्वरूप नहीं मानते थे। इससे स्वभावदृष्टि के बल से 
उस राग को छेदकर त्यागी होकर उसी भव में केवलज्ञाव भौर 
म॒क्ति प्राप्त की । 


एक द्रव्य का दूसरे द्रव्य के साथ सम्बन्ध है-ऐसी जो दो 
पदार्थों के सम्बन्ध को बरृद्धि है वह व्यभिचारिणी बुद्धि है; वह मिथ्यात्व 
है, वही भ्रबह्माचय है भोर वहो वास्तव में संतार-परिभ्रमण का भाधार 
है। बिसे एक भी भ्रन्य द्रव्य के साथ सम्बन्ध की वृत्ति है उसे 
वास्तव में समस्त पदार्थों में एकत्वबुद्धि है, उसे मेदज्ञान नहीं है भौर 
भेदज्ञान के बिना ब्रह्मचयं धरम नहीं होता । इसलिये प्राचायंदेव 
कहते हैं कि स्व-पर का भेदज्ञान करके स्त्री प्रादि में किचित्‌ भी 
सुख नहीं है-ऐसा मानकर ब्रह्मवारी-सन्त एवं मुमुक्षभों को स्त्री भ्रादि 
के सनन्‍्पुल नहीं देखना चाहिये, उनका परिचय, संग नहों करना 
चाहिये; सर्व परद्रव्यों के पभ्रोर को वृत्ति को तोड़कर स्वभाव में 
स्थिरता का भप्रभ्यास करना चाहिये । 


प्रव भ्राचायंदेव वीतरागी ब्रह्मचारों पुरुषों की महिमा बत- 
लाते हैं:-- 
( मालिनी ) 
अपिरंतमि . ताषर' ण्यमाजो मनुष्या 
दःध८८०॥३ कामिनीनां वसन्ति | 
कथमपि न पुनस्ता जातु येषां तदंध्री 
मजद्नभापननास्तेउपि नित्यँ स्तुबन्ति ॥ १०५॥ 


८ 


झावायंदेव पुथ्य भ्रोर पवित्रता को भिन्न करके समझाते हैं । 
इस संसार में जिनके ऐसा सुन्दर रूपादि है कि जिसे छ्त्रियाँ चाहें 
वे पुएयवंत हैं; किन्तु ऐसे पुण्यवंत, इन्द्र, चक्रवर्ती इत्यादि भी, 
जिनके हुदय में स्त्री सम्बन्धी किचित्‌मात्र विकल्प नहीं है-ऐसे 
बोतरागो सन्‍्तों के चरण में मस्तक भुकाकर नमस्कार करते हैं। इत- 
लिये पुण्य की पभ्रपेक्षा पवित्रता ही श्रेष्ठ है। इससे जीवों को पुएय को 
धोर उसके फल की-सत्री भ्रादि को रुचि में त झुककर प्रात्मा के 
बीतरागी स्वभाव को रुचि एवं महिमा करना चाहिये । 


जिस पुरुष का शरीर रूपवान है उसका स्त्री के हृदय में 
वास वह पुण्यवन्त है, किन्तु ऐसे पुण्यवन्त भी पविन्नता के पास 
नतमस्तक होजाते हैं। जिनके हृदय में स्वप्न में भी स्त्रियाँ वात नहीं 
करतीं, स्त्री सम्बन्धी विकल्प भी जिनके नहीं है, प्र्थात्‌ स्‍भ्रात्मभाव- 
पूर्वक रत्री भ्रादि का राग छोड़कर जो वीतरागी मुनि हुए हैं वे ही 
पुरष इस जगत में धन्य हैं। जिन्हें स्त्रियां चाहती हैं-ऐसे इन्द्र भौर 
चक्रवर्ती भ्रादि महानपुरुष भी उन पवित्र पुरुषों को नमल्‍्कार करते हैं, 
उनका स्तवन करते हैं जिनके हृदय में से स्त्रियों का वास हट गया 
है। स्त्रियाँ पुण्यवन्त को चाहती हैं भोर पुण्यवन्त धर्मात्मा सन्त को 
नमस्कार करते हैं; इसलिये पुण्य की भ्रपेक्षा पवित्रता का-धर्म का 
पुरुषार्थ उच्च है । 


इन्द्राणी इन्द्र को चाहती है, पद्चिनी स्रो ( ख्रोरत्न )चक्रवर्ती 
को चाहती है-इसप्रकार ख्ञियाँ पुण्यवन्त को चाहतो हैं, भोर 
पुण्यवन्त को जगत के जीव श्रेष्ठ मानते हैं; किन्तु वे चक्रवर्ती 
धादि पुण्यवन्त पुरुष भी मुनिराज प्रादि पवित्र पुरुषों को नतमस्तक 
होते हैं, इसलिये पवित्रता ही श्रेष्ठ है, पवित्रता चाहने पोग्य है; 


पुण्य नहीं । 


पूर्व का पुण्य श्रेष्ठ है, या बतंमान में स्वमाव का प्राश्रय 
क्रके पृण्य का विकल्प तोढ़दिया है वह श्रंष्ठ है? पहांपर श्ाचाय॑ 


छ्घडे 


देव ऐसा बतलाते हैं कि जिसने भात्मस्वमाव का प्राश्नय करने का 
पुरुषार्थ किया है वह श्रेष्ठ है; पृण्य करके स्त्रीभ्रादि को प्रिय लगे- 
उसमें प्रात्मा की श्रेष्ठता नहीं है, वह भ्रादरणीय नहीं है। पूव॑पृष्य 
के फलडूप स्त्री भ्रादि की प्राप्ति हुई उनके राग में रुकना भ्रच्छा नहों 
है, किन्तु पृण्य को दृणतुल्य जानकर तथा स्त्री के प्रति राग को 
छोड़कर स्वभाव के भ्राश्रय से वोतरागता प्रगट करना ही सर्वेश्रष्ठ है। 
इसलिये हे जीव ! तृस्त्री श्रादि संयोगों की, वेसे हो पुण्य को 
प्रशंता छोड़कर स्वभाव को श्रद्धा-जश्ञान-एकाग्रता का प्रुषार्थ कर, वह 
धम है। 


चंतन्यरूपी जहाज में चढ़कर जो संसार-समुद्र का पार पारहे 
हैं ऐसे सन्‍्तों के चरणों में इन्द्र-चक्रवति भी मस्तक भुकाते हैं, 
उन सन्‍्तों के स्वभाव की लीनता से पर की श्रोर का राग ही 
नष्ट होगया है; उसी का नाम उत्तमब्रह्मचयं है। परलक्ष्य से बहाचयं 
का शुभभाव तो पुण्यबन्ध का कारण है, वह उत्तम बह्यचर्य धर्म 
नहीं है । 


पण्य भौर उसका फल तो नाछवान हैं प्रोर वर्तमान में भी 
प्राकुलता-दुःख के कारणा हैं। पृण्यरहित प्रात्मत्वभाव ध्रुब है, उसके 
ध्राश्नय से जो बुह्मचयं प्रगट हुभा वही प्रशंसनीय है, पृण्य प्रश॑- 
सनीय नहीं है। जो बृह्यानन्द-प्रात्मा के ज्ञानस्वरूप का भ्रानन्द है, 
'ठसका सेवन करके मुनिजन मोक्षरूपी खो की साधना करते हैं। पृण्य- 
बनन्‍्त के तो जितने समयतक पुण्य रहेगा उतने ही समयतक वह 
द्ती को प्रिय लगेगा, किन्तु चंतन्य के प्राश्रय से जिसने बुह्म चर 
प्रगट किया है, उसे सर्देव मोक्षरूपी स्त्री की प्राप्ति रहती है भोर 
इन्द्रादिक सर्वोत्तम जीव भी उसे नमस्कार करते हैं। इसलिये वही 
भव्यजीवों को प्रादरणीय है । प्राश्मस्वमाव में सुख है तथा स्त्री भ्रादि 
किसी भी विषय में सुख नहीं है-प्रथम हो ऐसी यवा्व भ्रद्धा एवं ज्ञान 
करना सो धर्म है । 


पथ 


पहांपर उत्तमक्षमादि दस धर्मों का वर्णन करके भाचायंदेव 
प्रव उन धर्मों की महिमा बतलाते हैं:-- 
( स्नग्धरा ) 
वैराग्यत्यागदारुकृतरुचिरचना चारु निश्रेणिका येः 
_पादस्थानेरुदारेद शभिरनुगता निश्रलेज्ञानिदष्टे! । 
योग्या स्यादारुरुक्षो! शिवपद्सदन गन्तुमिष्येतु केषाम्‌ 
नोधमेंषुत्रिलोकीपतिमिरपि सदा स्तूयमानेषुदृष्टि: || १०६ ॥। 


श्री भ्राचायंदेव कहते हैं कि-जो त्रिलोक के स्वामी इन्द्रों से 
भी वन्दनीक हैं-ऐसे हन दस उत्तमधर्मों को धारण करने में किसे 
ह॑ न होगा ? समस्त मोक्षार्थी जीव उनका पालन सहष करते हैं । 
पह दस धर्म मुनिदक्ा में होते हैं। मुनिदशा मोक्षमहल की सोढ़ी 
है, उसके एक भोर वेराग्यरूपी श्लौर दूसरी भोर त्यागरूपी सुन्दर- 
सुहढ़ काष्ठ लगे हुए हैं तथा दस धर्मेझषी दस विशाल सोढ़ियाँ 
हैं। मोक्षमहल में चढ़ने की भावना वाले पुरुषों को ऐसी सीढ़ियाँ 
चढ़ने योग्य हैं। भर्थात्‌ इन दस धर्मों का पालन करने से जीव 
मुक्ति प्राप्त करता है। ऐसे उत्तम दसधर्मों के प्रति किस मोक्षार्थी 
को उल्ास न होगा ? 

भाचायंदेव कहते हैं कि भ्रहो |! वीतरागी दसधर्मों का ऐसा 
सुन्दर वर्णन सुनकर किसे ब्रतादि की भावना जागृत नहीं होगी ? 
रागरहित चेतन्यस्वभाव के क्‍ग्राश्रय की भावना किसे नहीं होगी ? 
पग्राचायंदेव स्वत: सावधानीपूवंक दसधर्मों का पालन करते हैं इससे 
कहते हैं कि इन दसधर्मों को सुनकर समस्त संसार को हष॑ होगा। 
सभी जीवों को पह धम सुनने से निइचल सम्यग्दशंन-शानपूर्वक 
उत्तम त्याग-व राग्यादि की प्रार्काँक्षा होगी । ऐसे मॉगलिकपूर्वक यह 
भधिकार पृर्ण होता है । 


दशलक्षणघर्म के व्याख्यान पूर्ण हुए । 
जी 


धमं का खरूप 


“दंसण मूलो धम्मो“-धर्म का मूल सम्यग्द्शन है। सम्यक- 
दर्शन ही प्रथम धर्म है भोर प्रात्मा के ज्ञान-चारित्रादि समस्त 
धर्मों का मूल है। सम्यग्दशंन के बिना भगवान ने धर्म नहीं कहा 
है । सम्यग्दशन इस जगत में सर्वेश्रेष्य कल्याणकारी वस्तु है। 
उसकी महिमा प्पूव है । 


हे भव्य ! प्रनन्तकाल में प्रात्मस्वरूप समभने का प्रवसर 
धाया है, यदि सम्यग्दशंन.के द्वारा यथार्थ नहीं समझा तो कोई तुझे 
दाश्णभूत नहीं है। पुरय-पापरहित चेतन्य स्वभाव की प्रतीति के बिना 
तेरे ध्यागादि सब व्यथं हैं, उनसे संसार के दु:खों का भ्रन्त नहीं 
पायेगा । 


झग्रात्मस्वभाव को पथावत्‌ प्रतीति करना सो सम्यरदर्शत है । 
धौए वह सम्यग्दशन हो भ्रहिसा, सत्य इत्यादि समध्त घर्मों का 
पूल है । वस्तुस्वभाव को प्रतीति द्वारा सम्यग्दशंन प्रगट किये बिना 
लिसी भी जोव के भ्रहिसा, सत्य इत्यादि धर्म कदाषि नहीं हो- 
हघकते, किन्तु भ्रज्ञातनता से मिथ्यात्वरूप महाहिला एवं पभ्रसत्य का 
ही निरन्तर सेवन होता है । प्रात्मा को समझे बिना जो लौकिक 
सत्य है वह भो परमार्थ से हिंसा ही है। परजोवों का में कुछ कर 
सकता है-ऐसा मानना मिथ्यात्व है। मिथ्यात्व ही सबे पापों का 
सूल है। जिस जोव के सम्यग्दक्षन नहीं होता उसके प्रन्य कोई भो धर्म 
नहीं होता । 
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सर्वक्षदेव के उपदेशित धर्म का मूल सम्यर्दर्शन है । सब जदेव 
की परम्परा से जो जिनमत प्रवतंमान है उसमें धर्म के स्वरूप का 
पथा्थ निरूपण है; तथा निम्धय भोर व्यवहार-ऐसे दो प्रकार से 
धर्म का कथन किया है। धर्म को प्ररूपणा चार प्रकार से हैः-- 
(१) वस्तुस्वभावरूप धर्म (२) उत्तमक्षमादिक दसप्रकार धर्म (३) 
सम्यग्दशंन-शञान-चा रित्ररूप धर्म भ्रौर (४) जीव रक्षारूप धर्म । 
यदि वहाँ निश्चय से विचार किया जाये तो इन चारों प्रकारों में 
शुद्ध चेतनारूप धर्म एक ही प्रकार का है, वह समझाया जारहा हैः-- 


(१ ) वस्तुरवभाद सो धर्म:--जो दर्शन-ज्ञात-परिणाममयी 
चेतना है वह जोववस्तु का परमार्थस्वभाव है, जब उस चेतना के परि- 
णाम सर्व विकाररहित छुद्धचेतनारूप परिणमित हों तब वह धर्म है| 
इसप्रकार वस्तु का स्वभात्र सो ध्में-ऐसा कहने से शुद्धचेतनारूप धर्म 
सिद्ध होता है । 


यहाँपर शुद्धचेतनपरिणाम को ही धर्म कहां है। जितनो पर- 
जीव की दया, दान, पूजा, व्रत, भक्ति को शुभ प्रथवा हिसादि को भप्रशुभ 
वृत्तियाँ उठती हैं वह सब निम्यय से प्रधर्मभाव है। देहांदि की क्रिया 
तो प्रात्मा कर ही नहीं सकता, किन्तु शुभपरिणाम करे वह भी 
धर्म नहीं है। धर्म तो घुद्धचेतनामय है, इससे पुण्य-पाप के भाव 
होते हैं वह मेरा कत्तंव्य नहीं है, किन्तु उन विकार भावों का भी 
में ज्ञाता ही है, शाता-हृशपना ही मेरा स्वरूप है-ऐसी प्रतीति- 
पूवंक ज्ञान-दर्शनमय चेतना की जो शुद्धपर्याय है वही “धरम है । 
धरम द्रव्य प्रथवा गुण नहीं किन्तु शुद्धपर्याय है। धर्म के चार 
प्रकार के कथन में शुद्धपर्याय का वास्तव में एक ही प्रकार है। 
जितने प्रंंश में चेतना निविकाररूप से परिणमित हो उतने श्रंश 
में धर्म है भोर जितने प्रंश में पुण्य-पाप के विकाररूप परिणमित 
हो उतना हो प्रधर्म है। जो शरोर की क्रिया में धर्म माने वह 
तो बिल्कुल बहिह ष्टि है-मिथ्यादष्टि है। यहाँ पद तो पुण्य में धर्म 
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माने वह भी मिथ्यादृष्टि है। पृण्य भोर देह की क्रिया मेरा स्वरूप 
नहीं है, शञाता-दृष्टापन ही मेरा वास्तविक स्वरूप है-ऐसा जानने 
वाले ज्ञानी के भी निम्नदशा में पुण्य-पाप के परिणाम होते प्रवश्य 
हैं, किन्तु वे ऐसा जानते हैं कि पुण्य-पाप के विकार से रहित 
शुद्धचेतता परिशति में नितनी स्थिरता करू उतना ही धर्म है, भौर 
चेतना की उन्पुखता जितनी बहिपरुख हो-वह्‌ सब भ्रधर्म भाव है । 
जो निर्मलपर्याय प्रगट हुई वही धर्म है। वास्तव में तो धर्म 
पर्याय है, किन्तु शुद्धपर्याय का द्रव्य के साथ भ्रमेदत्व होने से प्रमेदरूप 
से वस्तु के स्वभाव को ही धर्म कहा है। प्रथम पुण्य-्पाप रहित 
स्वभाव की प्रतोति होनेपर जब सम्यग्दशंत धर्म प्रगट होता हैं तब 
चेतना के परिणाम भ्रंशत: शुद्ध श्रौर प्रंशतः प्रशुद्ध होते हैं। शञानी 
धुद्धपरिणाम में ही धर्म समभते हैं, इससे वे प्रशुद्ध परिणाम का 
स्वभाव में स्वीकार नहीं करते; इसोसे पुण्य-पाप रहित स्वभाव की 
स्थिरता द्वारा क्रमशः चारित्र को पूणंता करते हैं। जब पूर्ण शुद्ध 
चेतनापरिणाम प्रगट होते हैं उत समय केवलज्ञान प्रगट होता है श्रोर 
पुण्य-पाप का प्रभाव होता है । 


“शुद्धचेतनारूप धर्म कहने से ही यह सिद्ध हुभ्रा कि ज्ञान- 
दर्शन के भ्रतिरिक्त प्रात्मा प्रन्य कुछ नहीं कर सकता | ज्ञान-दशंन 
के प्रतिरिक्त दूसरा जो कुछ कठ त्व मानता है वह प्रधर्मभाव है । 

मात्र ज्ञान-दशंनतमय स्वभाव को माना उसमें पर का करने 
की बात ही कहां प्राई ? प्रे, ज्ञान में शुभविकल्प भी कहां प्राया ? 
चेतना का स्वभाव ही विकल्परहित ज्ञाता-दुष्टा है, भौर वह विकार- 
रहित चेतना ही धर्म है । 


(२) उत्तमक्षमादि दसप्रका रके धर्म:--प्रात्मा क्रोधादि कषाय- 
रूप १रिणमित न हो पोर भपने स्वभाव में स्थिर रहे, वहो उत्तमक्ष मादिख्प 
धर्म है; इसप्रकार उत्तमक्षमादिरख्प धर्म कहने से भी शुद्धचेतना के 
परिणामरुप धर्म ही सिद्ध होता है, क्योंकि उसमें चेतना के परिणामों 
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को पुण्य-पाप से छुड़ाकर ज्ञान स्वभाव में ही स्थिर करना कहा है । 
में क्षनस्वरूप ज्ञाता है, मेरे ज्ञान में कोई परद्रव्य इष्ट-अनिष्ट 
नहीं है, मेरे ज्ञान के लिये कोई शत्रु प्रथवा मित्र नहीं है, दुर्जत 
या सज्जन नहीं है-ऐसे भानपूर्वक स्वरूपकी स्थिरता हो वहां उत्तमक्षमा 
होसकती है । 'अपने को सहन करता सीखना चाहिये इसप्रकार 
परद्वव्यों को सहन करना माने श्लौर स्वभाव के भान बिना क्षमा 
रखे-वह उत्तमक्षमा नहीं है । मेरा स्वभाव जानने का है, मेरा ज्ञान 
सर्व पदार्थों को समरूप से जाननेवाला है, जानने में ऐसी वृत्ति 
करना कि 'पह श्रच्छा है भ्ौर॒ यह बुरा है-वह ज्ञान का स्वरूप 
नहीं है। ऐसे भानप्वंक मान, भ्रपमान की वृत्ति को तोड़कर स्वरूप 
में स्थिर होना ही शुद्धवेतक्रू्प धर्म है। पहाँपर मुख्यतः मुनि 
के लक्ष्य से बात की है, तथापि सम्यग्हृष्टि के भी भ्रंज्नत: छुद्ध- 
चेतना होती है, प्रतीतरूप से उनके समस्त द्रव्यों के प्रति क्षमा 
प्रवतेमान है। परलक्ष्य से क्रोध या क्षमा की प्रल्पवृत्ति होनाये 
उसे ज्ञानी भ्रपने स्वभाव में स्वीकार नहीं करते, इससे उनके निरन्तर 
प्रंशत: उत्तमक्षमारूप धर्म प्रवतंमान रहता है | भप्रात्मस्वभाव के 
भात बिता द्रव्यलिगी जंन निर्ग्थ मुनि हो भौर उसके शरीर को 
जीवित जला.डाले तब भी क्रोध की वृत्ति न करे-तथापि उसके 
उत्तमक्षमा नहीं है, क्योंकि क्षमा को शुभवृत्ति को वह ध्ृपना स्वरूप 
मानता है, किन्तु उसे छुद्धचेतना परिणामों को खबर नहीं है। धुभ- 
परिणामों से भी शुद्धधेतना भिन्‍न है-ऐसे भान बिता धर्म नहीं 
होसकता । ज्ञानस्वरूप में किसी भी राग का ग्रंश नहीं है; प्रशुभ 
या शुभ दोनोंप्रकार के रागरहित शुद्धचेतना हो धर्म है । 


शुमभाव विकार हैं उन्हें जो धममं में सहायक माने उसके 
मिथ्यात्व का महापाप है, पृण्यभाव में भो लोभकृषाय की मुख्यता 
है, वह पृण्यमाव श्रशुद्ध चेतना है, धुद्ध चेततारूप धर्म तो एक ही 
प्रकार का है उसमें शुभाशुभ विकल्पों को भी श्रवकाश नहीं है । 
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हसप्रकार रूप बस्तुत्व धर्म भोर उत्तमक्षमादिस्‍खू्प धमं-उन 
दोनों में शुद्धचेतना के परिणामरूप एक ही प्रकार सिद्ध हुप्ता । 


(३) दशन-ज्ञान-चारित्ररूप धर्म:--सम्यग्दशंन, सम्यरज्ञान 
झ्रौर सम्यकचारित्र-इन तीनों मैं मात्र शुद्धधेतता के हो परिणाम हैं, 
इससे दशत-जशञान-चारित्र में भी शुद्धंचेतनारूप धर्म ही सिद्ध होता 
है| शुद्धशञान-चेतना में पृण्य-पाप नहीं हैं, शरीरादि की क्रिया नहीं 
है, मात्र शुद्धस्वभाव है, वही धर्म है। इसप्रकार दर्शन-ज्ञान-चारित्ररूप 
घर कहने से भी शुद्ध चंतन्यत्व सिद्ध हुझा । 


(५) जीवदयारुप घमें:>--'जीवदया' के नाम से लोग शुभ- 
राग में धर्मं मान रहे हैं, किन्तु जीवदया के पथाथ्थंस्वरूप को नहीं 
समभते । क्रोधादि कषायों के वश होकर भ्रपनी, वेसे ही परजीब की 
हिसा का भाव न करना सो जीव दया है। सबसे महान क्रोध 
भिथ्यात्व है भ्रोर वही वास्तविक जीबहहिसा है । मिथ्यात्व का त्याग 
किये बिना कभी भी जोवहिसा नहीं रुक सकती । स्व-जीव 
की हिंसा न करता हो मुख्य जीवदया है, श्रोर जब स्वत: क्रोधादि 
द्वारा स्व-जोव को हिंसा नहीं की तब क्रोध का श्रभाव होने के 
छारण परजीव को मारने का भाव भी न प्राया, इससे परजोव की 
दया भी प्रागई। किन्तु स्वजीव की दया कब होसकृती है? जो 
जीव पुण्य से धर्म मानता है वह विकारभाव के द्वारा स्वभाव की 
हिंसा करता है; मेरा शुद्धस्वरूप पुण्य-पाप रहित है-ऐसी पहिचान 
करने के पश्चात्‌ दया की शुभवृत्ति को भी छोड़कर स्वरूप में स्थिर 
होगया भप्रोर छुद्ध ज्ञान-चेतना के भनुभव मैं लोन हुझा सो हो 
जीवदया धमं॑ है । इसलिये इसमें भी जो चेतना के शुद्ध परिणाम 
हैं वही धम है-ऐसा भ्ाया है। परजीव को वारतव में त तो मार 
सकता है न जीवित कर सकता है, मात्र भाव करता है । किसी 
जीव को दुःख न देना, उसमें स्वत: भी सम्मिलित है; प्रव, स्वतः 
को भी दु:सी त करना सो यथार्थ दया है । पध्रशुभ परिणामों के 
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समय स्वयं तीव्र दु:ःखी होता है प्रोर दयादि के घुभपरिणामों के 
समय भी जीव को पभाकुलता का ही वेदन होने से वह दुःखी है, 
इससे भ्रशुभ भौर शुभ-दोनोंभावों से जीव को बचाना भ्रर्थात्‌ 
मात्र शुभाशुभरहित ज्ञानस्वभावरूप दशा करना, उतनी ही जीवदया 
है। जो जीव शुद्धज्ञान-चेतना द्वारा स्वरूप में एकाग्र हुआ, उसजोव 
के प्रधुभभाव होते ही नहीं, इसलिये पहाँ स्वयं ही परजीव की दया 
का पालन होता है। 


पदि परजीव की दया पालन करने के शुभराग में धर्म हो तो 
सिद्धवशा में भी परजीव को दया का राग होता चाहिये ? किन्तु 
हाभराग धर्म नहीं है; वह भ्रधर्म है, हिसा है । 


प्रथम सम्यग्दर्शन द्वारा स्वभाव को पहिचानने पर श्रद्धा की 
भ्रपेक्षा से पभ्रहिसकत्व प्रगट होता है; क्योंकि सम्यग्हष्टि जीव 
पुण्य-पाप के जो भाव होते हैं उन्हें, भ्रपने स्वभाव का नहीं मानते; 
इसप्रकार मान्यता में प्रपने स्वभाव को पृण्य-पाप से बचाकर रखते 
हैं-इससे उनके सच्ची जोवदया है । ग्रज्ञानी जीव प्पने को क्षणिक 
पृण्य-पाप जितना ही मानकर त्रिकाल विकाररहित स्वभाव का नाश 
करता है, वही हिसा है । 


पनश्य "जीवदया-ऐसा कहा जाता है। कहीं 'शरीरदया' 
नहीं कहा जाता; क्योंकि जो शरीर है वह जीव नहीं है। लोग शरीर 
को क्रिया से माप करते हैं वह ठीक नहीं है। जीव तो छारीर से 
भिन्न निरन्तर चेतन्यस्वरूप है, उसे श्रद्धा-ज्ञान-स्थिरता में ही स्थिर 
रखना श्रौर विकार में न जाने देना सो जीवरक्षा है । 


'परजीव की रक्षा करू'-ऐसी दया की जो वृत्ति है सो भी 
परमाथं से जीवहिता हो है-ऐसा प्रथम श्रद्धा में स्वीकार करना 
चाहिये भौर ऐसी मान्यता होने के पश्चातु भी प्रस्थिरता के कारण 
धुभविकल्प भ्ाये किन्तु वहु धर्म नहीं है । 


& दे 


मिथ्याहृष्टि जीव जीवरक्षा के शुभभाव करता हो तब यह 
ऐसा मानता है कि में परजोव को बचा सकता है, तथा इस शुभ- 
भाव से मुझे धर्म होगा। सम्बन्हष्टि धर्मात्मा जीव यदि युद्धादि 
कर रहा हो ध्ौर उसके प्रशुभपरिणाम हों किन्तु पध्न्तरंग में भान 
होता है कि यह युद्ध की-देह को क्रिया मेरी नहीं है, धरशुभभाव 
मेरे पृरुषार्थ के दोष से होते हैं उतनी हिंसा है, किन्तु वास्तव में 
वह मेरा पथाथस्वरूप नहीं है। उससमय इन दोनों जीवों में से 
मिथ्याहष्टि जीव के प्रनन्तहिसा प्रवतंमान है पश्रोर सम्यग्हष्टि जीव 
के प्रल्पहिसा है। भरे ! श्रद्धा को श्रपेक्षा से तो युद्ध के समय 
भी वह भप्रहिसक है क्योंकि उसके श्रंशतः छुद्ध चेतनापरिणाम 
प्रवतमान हैं । जितने प्रंश में शुद्ध चेतनापरिणाम प्रवतंमान हो 
उतने प्रंश में युद्ध के समय भी जीवदया वर्त रही है । श्रौर 
मिथ्याहष्टि जीव के किचित्‌ भी शुद्ध चेतनापरिणाम नहीं हैं इससे 
उसे जीवरक्षा के भाव के समय भी जोवहिसा ही है, यह माप तो 
झन्तरंग छुद्ध चेतना परिणामों से है; शरीर की क्रिया तो दूर रही, 
किन्तु पृण्य-पाप के भावों पर से भी जीवदयारूपी धर्म का यथार्थ 
माप नहीं होता । 


परमार्थे धर्म भ्र्थात्‌ निश्चय ध्में-सच्चा धर्म, तो एक ही 
प्रकार का है; फिर उसे जीवदया कहो प्रथवा वस्तुस्वभाव कहो; 
उसमें मात्र घषुद्धचेतनापरिणाम ही धर्म है। 'शुद्ध चेतना को 
घधम कहते हैं प्रोर कभी-कभी शुभ को भी धर्म कहते हैं-ऐसा 
स्वरूप निश्चय धरम का नहीं है। निधचय धर्म तो एक ही 
प्रकार से है । 


में प्ात्मा कोत है"! उसके भान बिना शुद्धचेतना कहाँ से 
लायेगा ? बाह्य में जीव मरे था जियें, उनकी संख्यापर से हिसा 
झथवा दया का वास्तविक माप नहों होता । सम्पग्दशंत होनेपर 
धहिसा का प्रारम्भ होता है, तथापि सम्परहृष्टि के भी ध्स्थिरता के 


नह डे 


कारण जितनो वृत्ति उठे उततों चारित्र की हिंसा है; किम्तु जो 
प्रात्ममान प्रवतंमान है उतनी जीवदया है। हदसप्रकार साधक 
के भ्रंशतः प्रहिसा झौर प्रंशवतः हिसा-दोनों साथ में ही होती 
हैं। प्रज्ञानियों के एकास्त जीवहिसा हो है; वोतरागी ज्ञानों के सम्परों 
प्रहिसा है। वस्तुस्वभावरुप जेनशासन में त्रिकाल, धम का ऐसा ही 
स्वरूप है । 


प्रपने भावों में प्रनन्त परद्गवव्यों का स्वामित्व-प्रभिमान न होने 
देना भ्ोर प्पने ज्ञानमात्र स्वरूप को पुण्य-पाप से भिन्‍नरूप श्रद्धा में 
स्थिर रखना-ऐसी धथार्थ जीवदया है, उसका जगत को माहात्मय 
नहीं है भोर शुभ का माहात्म्य होता है। जिसने पुण्य के विकल्प 
से भपने को लाभ माना है उसने पृण्य को भ्रपना स्वरूप हो 
माना है; क्योंकि जिसे प्रपना स्वरूप मानेगा उसीते प्रपने को 
लाभ मानता है; भ्रौर जिस जीव ने पृण्य को प्रपना स्वरूप माना- 
उसने जगत के समस्त प्रात्माप्रों के स्वभाव को भी पुण्यरूप माना । 
इसप्रकार जगत के समस्त पभात्माश्रों को विकारी माना है-इससे उसने 
प्रपनी मान्यता में विश्व के स्व जीवों की हिसा की है, यह महान 
जीवहिसा का पाप जगत को ज्ञात नहीं होता । 


हिसादि के प्रशुभभाव करने की बात ही नहीं होती, ध्शुभ- 
भावों में तो तीव्र भ्राकुलता है। किन्तु जो शुभभाव होते हैं उनमें 
भी भाकुलता ही है। उन दोनों प्राकुलताप्रों में हिसा है; उससे रहित 
निराकुलता भौर ज्ञान-चेतता का जितना भ्रनुभव है उतनी ही जीव- 
रक्षा है। भ्रपने शुद्ध जौवपरिणाव की रक्षा करना, उसका हनन ने 
होने देना सो ही शुद्ध नेतनापरिणामरूप धम्म है। शुद्ध चेतनाप रिण।मके 
बिना दया प्रथवा दर्शन-ज्ञान-चारित्र एवं क्षमा इत्यादि कोई धरम 

सच्चा होता ही नहीं । 


'परजोव को में बचा सकता है धभोर वसा राग भ्रपना कत्तंब्य 
है-पह मान्यता मिथ्या है। परणजीव के बचाने का भाव तो विकार 
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है, कया विकार करना झात्मा का कत्तंव्य है ? ज्ञानी तो जानते हैं कि 
मात्र ज्ञाताूूप से स्वभाव में स्थिर रहना हमारा कत्तंव्य है, जितना में 
प्रपने ज्ञातास्वभावरूप से स्थिर रहे उतना धर्म है, भौर ज्ञातापने के 
प्रतिरिक्त भ्रन्य निस वृत्ति का उत्थान होता है वह मेरा कत्तंव्य नहीं 
है; इसप्रकार ज्ञानी जोव ज्ञाता-हश्ारूप से प्रपने चंतन्यपरिणाम को 
स्थिर रखता है, वही घमं है । 


वस्तु का स्वभाव सो धर्म, उत्तमक्षमादि दसप्रकार धम, 
सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्ररुप धर्म, और जीवरक्षा धर्म-इन चार प्रकारों 
की प्ररूपणा में शुद्ध चेतना परिणाममय एक ही प्रकार का धर्म 
है-ऐसा बताया है। निश्चय धर्म एक ही प्रकार का है । 








हदें 


श्री दि. जेन स्वाध्याय मंदिर टस्ट 
द्वारा प्रकाशित 
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गछ ६३१४ श्र छप रहा है 


यह महान प्राध्यात्मिक प्रन्याधिराज है, जिसमें ज्ञानों भ्रज्ञानी 
जीवों का स्वरूप, भेद विज्ञान, नव तत्त्व, कर्ता-कर्म, सर्व विशुद्ध ज्ञान, 
झनेकांत, ४७ शक्ति, मोक्षमार्गं का स्वरूप, साध्य साधक प्रादि का 
सुस्पष्ट वर्शंन है। उस पर थी भ्र-तचन्द्राचायं कृत सर्वोत्तम टीका है । 
झहत्यन्त प्रप्रतिबुद्ध जीवों को भी जिसमें समझाया गया है । हिन्दी भ्रनु- 
वाद दूसरो प्रावृत्ति, प्रेत में छप रहा है । 


$ पद 0 सार । 

हक "प्रसार ः “ आग इसका के विलय“ 
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पृष्ठ ३७७ ह। छप रहा है 





यह शाख भी महान शान मिधि है, जिसमें सल्यर त्न-वर्शन-बारित्र 
भ्रधिकार द्वारा वस्तु तत्त्व का विज्ञान विस्तार सहित बतलाया है, यह 
भी जिनागम में सुप्रसिद्ध शात्र है। श्री प्रमृततखाचायं कृत टोका 
सहित हिन्दी प्रनवाद, दूसरो प्रावृत्ति, प्रेस में छुप रहा है। 
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 नियमसार | क्‍ 
गाता यह महान प्राध्यात्मिक शास्र है 
परमानन्द के निधान मय प्ात्मिक सुख 
के का भ्रसाधारण शोर मनोहर वर्णन हारा 
ढ़े ब्रह्मोपदेश देने वाला भागवत्‌ शास्त्र है। 
टी उस पर भी पद्मप्रभमलधारिदेव कृत 
र्ै टोका है, इसमें मोक्षमार्ग की सब॑ सत्‌ 
जि क्रियाशरों का सुन्दर वर्णन हे। यह शा 
ल्द भी पूर्ण रूप से संशोधित है। जन तत्त्व 
ज्ञान को महानता व सुमधुर शांत रस- 
मय प्पूर्व सुख शांति का दहांक है, भौर 
ध्रनुपम कलश काव्य को सनोज्ञ रचना 





ध से प्रध्यात्म रस में खास रोचकता प्रगट 
पृष्ठ. ४१५ मू० ५॥) म 

करने वाला है। तत्त्यश्ञान में सार रुष 
स्‍्पूर्द निधि है। हिन्दी भ्रनुवाद, बड़े 
साह्षण में, कपड़े को सुन्दर मजबूत 
जिल्द । थोक लेने पर २५%०कर्मोशन । 


प्रकाशित 
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502 पंचास्तिकाय संग्रह 
[ श्रीमद्‌ इन्दकुन्दाचाय देव ऋृत ] 

पृष्ठ ३१५ मुल्य ४-५० 

श्री सेठी दि० जन प्रन्थमाला द्वारा प्रकाशित यह शात्ष संस्कृत 
टीका तथा हिन्दी प्रनुवाद सहित है। सर्वेन्न वीतराग कथित छह द्रव 
नव पदार्थ, सात तत्त्व, मोक्षमार्ग तथा निम्चय-व्यवहार का स्वरूप 
दर्शाने वाला सुगम झोर उत्तम हनी का शाख है। प्राचीन हस्तलिखित 
प्रतियों को एकन्र करके पांच साल तक श्रति परिश्रम द्वारा सं० दीका 
का प्रक्षरशः भ्रनुवाद प्रथम बार ही तंय्यार हुप्आ है। टीका के नीचे 
कठिन विषयों पर भ्रच्छा प्रकाश डालने बाली विस्तत फुटनोट भी दो 
मई है। सर्व प्रकार से मनोज्ञ महान ग्रन्थ होने पर भी मुल्य ४-५० व 
थोक लेने पर फकमीश्षम २५ दिया जावेगा। 


दश लक्षण धर्म (प्रवचन ) 


पृष्ठ ५ दूसरो प्रार्युत्ति यूल्य ०-५२ 

जिसमें उत्तम क्षमादि धर्मों कै ऊपर विवेचन है। निम्धय-ध्यवहार 
धर्म कब भौर कंसे होता है ? यवार्भ भाव भासन पूर्वक धार्मिक शांति- 
स्वतंत्रता का स्वाद लेनेके लिये इसे भ्रवश्य पढ़िये । 


बहढाला 
पृष्ठ १६१ & मूल्य ०-८१ ( स्व० दोलतरामजी कृत ) 
जिसमें रोचक ढंग से प्रप्रछहहत का स्वरूप बताया है शोर 
गागर में सागर समान जेन तत्त्वज्ञान भरा है। बालक को भी समझने 
में सुगम हो, ऐसी शेलो है। साथ्न मनन करने योग्य है भोर जिज्ञासुभरों 
में बांटने पोग्य हे। थोक लेने १₹-कमीशन २५ प्रतिशत । 
( सेठी प्रन्थमाला से प्रकाशित ) 
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समयसार प्रवचन भाग ९ 
[ पृष्ठ ४८८ कैमूल्य ४-७५ ] 
समयसारजी शात् को गाथा १ से १२ ऊपर सत्पुरुष श्री कानजों 
स्वामी का प्रपूर्व प्रवचन है। निग्नय-व्यवहार को संधि पूर्वक यथार्थ 
समोक्षमार्ग को प्रर्पणा उत्तम ढंग से की गई है। यह भ्रच्छी तरह 
संशोधित दूमरो झ्रावुत्ति है। थोक लेने पर २५% कमोशन दिया 
जावेगा । 


समयसार प्रवचन भाग २ 
पृष्ठ ५२० के मूल्य ५-२५ 


समयसारजी शाख की गाथा १३ से ३३ तक के प्रव्नन इसमें 
दिये गये हैं । 


समयसार प्रवचन भाग ३ 
पृष्ठ॒ (०० कफ मुल्य ४-५० 
.... समयसारजो धाख की गाथा ३४ से ६८ तक के प्रवचन इसमें 


दिये गये हैं। समयसारजी मूल प्रन्थ तथा सं० टोका का प्रर्थ समभने 
के लिये ये तीनों भाग भ्रवश्य पढ़ना चाहिये । 


मकि 24 >4जक 2६ जाकर # फेज >मटक नया ॥रिटकद 


! मोक्षमार्ग प्रकाशक की किरणें [>>>०>फ रर 


भाग १ तौसरी अजृत्ति 





जिसमें प्रध्याय एक से पांच तक के ऊपर पृ० कानलजी स्थामी 
के प्रवचनों का संग्रह है। प्रथम धर्म को शुरुप्रात कंसे कर, यह समझने 
के लिये प्रत्यन्त सुगम पहने योग्य है । 


६६. 


पोक्षमार्ग प्रकाशक की किरणें 
भाग २ दूसरी आवृत्ति... 


.००>० भू 9७० 


जिसमें प्रध्याप सात के ऊपर पृ० कानजोी स्वामी के प्रवचनोंका 
संग्रह है; निश्चयाभासी, व्यवहाराभासी का कया स्वरूप है, तथा उसकी 
प्रवत्ति किस प्रकार की हे। नव तत्त्व के सम्बन्ध में किस प्रकार की 
भूल प्रज्ञानी करते हैं तथा उसे सम्यग्ज्ञानादि की प्रवत्ति में किस प्रकार 
की पह्रययार्थता रह जाती है, उसका विश्वद विवेचन है। मृक्ष्म धोर 
स्थल गलत मान्यतायें प्रात्म हित्र में बड़ी बाधक हैं इसलिये उसे 
जानकर प्रात्म हित रूप सच्चे प्रयोजन के लिये यह प्रन्यथ एकाग्रचित्तसे 
पढ़ने योग्य हे । 


हैं ४: ई कक किय २) फ अविकत फल >शि2 ६ ६-९; #हाशिक्ा 











* मोश्नशास्त्र  पीआइति | | 
ही #यद:#4७बहलफिपफरट किक >दकिफिन मूल्य ४-० 


इसमें सर्वेज्ञ वीतराग कथित तस्त्वाथों का शोर सम्यरदर्शन-जशान- 
चारित्र ग्रादि का विस्तृत निरुषण सुगम शोर स्पष्ट शेली से किया गया 
है, सम्यक्‌ प्रनेकांत पूर्वक नयार्थ धो दिये गये हैं, जिशासुझों के समझने 
के लिये विस्तृत प्रइनोत्तर भी नय-प्रमाण द्वारा सुसंगत शाक्ाधार 
सहित दिये गये हैं। भ्रच्छो तरह संशोधित ध्ोर कुछ प्रकरण में खास 
प्रयोजनभूत विवेखन भी है । यह शाख्र महत्व पूर्ण होने से तत्त्वज्ञान 
के प्रेमियों को बार बार भ्रवद्ष्य पढ़ने योग्य है । 
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तीसरी भावृत्ति 
#य2>९भदटाक> काट +न्दाट>८ मूल्य १६२ ह 
>्व्कब्टा>बस्टा, व्वटऊव (>्दाइजबल्‍्टटलसरा*ब्यटजप 5 


जिसमें प्रति सुन्दर वेज्ञानिक ढंग से तत्त्वज्ञान भरा है। ख 
धांति का राह ( उपाय ) सम्यग्दक्षन से शुरू होता है। सम्यग्दशंन का 
स्वरूप समभे बिता संसार का परिक्रमण कभी नहीं मिटता। प्रपू्ष 
दुलंभ वस्तु प्रात्म साक्षात्कार निधिकल्प पझ्रनुभव कंसे हो उसका बहुत 
सुन्दर हंग से वर्णन है। सर्वज्ष बीतराग कथित छहों द्रव्य को युक्ति 
हृह्ांत हारा सिद्ध करके स्पष्ठता से बृद्धिम्य बनाया है। सुशिक्षित 
जिन्नासुझों में भी सास पढ़ने के लिये बाँटन योग्य है। ( सम्यरदशंन 
भाग २ गुजरातो भाषा में है ) । 


तानसखभाव-क्षेय स्वभाव 
[ पु ३९० के मुल्य २-५० ] [ सिर्फ १५ पुस्तक शेष है ] 


इसमें ऋ्रमबद्ध पर्याय तथा पुरुषार्थ के स्वरूप का विस्तार पूर्वक 
स्पष्टीकरण है। सम्यक प्रनेकांत सहित सम्यक नियतवाद, जिसमें 
पुरुषा्, स्वभाव, काल, नियति शोर कर्म ये पंच समवाय प्रादि 
शाजाते हैं उसका विवेचन है, प्रवचचनसार गाथा ६६ ऊपर के प्रवचनों 
का सार झोर ४७ नयों में से नियत, ध्ननियत, काल, ध्रकाल नय का 
वर्णन भी है । 


मुक्ति का मारे _ 
पृष्ठ १०३ # मुल्य ०-५० [ चोथी प्रावत्ति ] 


सच्चे सुख रूप मोक्षमाग में प्रवेश करने के लिये प्रथण किस २ 
बात का ज्ञात जरूरों है उसका घुल्य रूप से वर्णण है। थोक खरीद 
कर प्रचार कोजिये। 
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भेदविज्ञानसार ( प्रवचन ) 


पृष्ठ २७२ # मूल्य २) 
इसमें समयसारजी सर्वविशुद्ध ज्ञान प्रधिकार में से गाथा ३६० 
से ४०४ तक के ऊपर खास सुगम व सुन्दर प्रवचनों का संग्रह है । 


मूल में भूल 
पृष्ठ १४० #& मुल्य ०-७५ [ दूसरी श्रावत्ति ] 
भेया भगवतीदासजो श्रौर कविवर बनारसीदांसजी कृत निमित्त- 
उपादान के दोहों पर सत्पुरुष श्री कानजी स्वामी हारा प्रवचन। जिसमें 
उपादानरूप निज शक्ति के प्रनुसार शुद्धरूप या भ्रशुद्धछप सभी परिण- 
सन प्रपनी प्रपनी स्वतन्त्रता से होते हैं, प्रन्य तो निमित्रमात्र-व्यवहार- 
सात्र कारण हैं, ऐसा न मानकर निमित्त के प्रनुसार कार्य साननता- 
भूलमें भूल है-यह स्पष्ट रिया है । 


निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध क्या है ? 


पृष्ठ १८ दूसरी ध्रावत्ति मुल्य ०-१५ 
.... इस पुल्तिका में निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध का बर्णंन है। 
जेन सिद्धान्त प्रश्नोत्तरमाला 


भाग १-२-३ प्रत्येक का मूल्य ०-६५ [सेठी प्रन्थमाला से प्रकाशित ] 
( पृष्ठ सं० भाग १-१२६, भाग २-१३७, भाग ३-१३८ ) 

जिसमें शास्राधारपूर्वक उत्तम प्रकार से जन सिद्धान्त का सत्य- 
स्वरूप समभने के लिये प्रइनोत्तर दिधै गये हैं। द्रव्य, गुण, पर्याय 
ग्रभाव, कर्ता-कर्मादि छह कारक, उपादान निमित्त तथा निम्ित्त 
नेमित्तिक, सात सत्तव, प्रमाण-नय-निक्षेप, प्रनेकान्त श्रोर स्थाह्ाव, 
मोक्षमा्गं, जोव के प्रासाधारणभाव, एणस्थानक्रम हत्यावि खास प्रयो- 
जनभूत बातों का वर्णन स्पष्ठटता से किया है। काफी प्रणार हो रहः है, 
प्रथम भाग तीसरो बार छुपा है । 
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जेन तार्थ क्षेत्र पूजा पाठ संग्रह 
पृष्ठ २६९० क# मूल्य १-५० 
जिसमें सभी सिद्धक्षेत्रों की प्राचीन बड़ो २ पूजा तथा सिद्ध क्षेत्र 
का परिचय दिया गया है। कहाँ से कहाँ जाना इसका वर्णन भी 
इसमें है । 
स्तोत्रत्रयी ( सटीक ) 
पृष्ठ ७८ सल्य ०७४५० 
जिसमें कल्याणमंदिर स्तोत्र, भक्तामर झौर चतुविशति स्तोत्र 
तथा उनके प्र हैं। साथ ही भ्राध्यात्मिक तत्त्वमय भावार्थ है । 


( पाटनो ग्रन्थमाला से ) 


आध्यात्मिक पाठ संग्रह 

प्ष्ठ सं० ७६३ मुल्य ३-०० 
पाटनी प्रंथमाला से प्रकाशित यहु एक उत्तम ग्रन्थ है जिसमें 

समयसार नाटक, परमार्थवचनिका, स्वरूपसंबोधन, इश्लोपदेश, परमानन्द 

स्तोत्र, रहस्यपूर्ण चिट्टी, समयसार कलश, प्रवचनसार मूल गाथा के 


पद्चानुवाद तथा थो दोलतरामजी, द्यानतरायजो ध्रादि कवियों की सुन्दर 
रचनाएं हैं; वेराग्य प्रोर भक्ति का प्रकरण भी है । 


शासन अभाव 
पृष्ठ सं० २४ # सलय ०-१२ 


जिसमें सुन्दर लित्र सहित पृज्य कानजी स्वामी को जीवनी तथा 
जनधम के सिद्धान्तों का धौर प्रापके द्वारा पवित्र प्रभावता के कार्यो 
का संक्षेप में वर्णन है । 


गन ' १०३ 
लघु जेन सिद्धान्त प्रवेशिका 


पृष्ठ १०५ # मूल्य ०-१६ [ तीतरी भ्रावृत्ति ] 


शाखाधार सहित झौर संक्षेप में खास प्रयोजनभूत तत्त्वज्ञान की 
जानकारी के लिये उत्तम मार्गदशंक प्रवेशिका है । 


जैन बाल-पोथी [ सचित्र ] 
पृष्ठ ३२ के मुल्य ०-२५ 


जिसमें ४८ सुन्दर चित्रों के माध्यम से मूल प्रयोगनभूत तस््व- 
ज्ञान समझाया गया है ! इसे बालक बड़े प्रेम से पढ़ते हैं। भरनेक 
भाषाश्रों में छुप चुकी है । कई बार पांच हजार प्रतियें छप चुकी हैं। 
खास तोर से बालकों के लिये धर्म में रुचि पंदा करने के लिये उपयोगी 
है । धामिक प्रवसरों पर बांटना चाहिये । 


वैराग्य पाठ संग्रह 
पृ० ३३५ के मूल्य १-२५ [ पाटनी प्रन्यथमाला से | 


इसमें श्री दोलतरामजी पश्लादि के तथा ज्ञानदर्पण, ब्रह्मविलास, 
बनारसोदात, समयसार नाटक के श्रच्छे २ काव्य हैं। 


भक्ति पाठ संग्रह 

पृष्ठ १४५ #े मूल्य १-०० [ पाटनो प्रन्थमाला से | 
जिसमें श्री समंतभद्राचायं श्रादि से लेकर प्राचोन जेन कवियों 

की उत्तमोत्तम कृतियों का संग्रह है । 


पंचमेरु ओर नन्दौश्वर पूजन विधान 
पृष्ठ सं० १७१ #& मुल्य ०-७५ 


जिसमें निर्वाण कल्याणक तथा रत्नत्रयावि पुजन भी है। 
पंचमेर झोर नन्दोश्वर विधान श्ावि बड़ी पुजायें हैं । 
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समयसार हिन्दी पद्यानुवाद छप रहा हे 
अपूर्व अवसर नामक काव्य पर प्रवचन छप रहा हे 
अनुभव प्रकाश 
पृष्ठ १२६ के मूल्य ०-५० (ले० दोपचन्दज़ों साधमों ) 
जिसमें प्रात्मानुभव को सुगम-रोति से समझाया गया है । 
आत्रपम ( मासिक पत्र ) 
वाधषिक मुल्य ३-०० 


जन धर्म वस्तु स्वभाव है, संप्रदाय नहीं है। वस्तुतः विश्व के 
सभी पदार्थों का वास्तविक स्वरूप जसा है बसा दर्शाकर भ्रात्मकल्याण 
का सच्चा उपाय बतलाने वालाविश्वदर्शन जेन धर्म है, परम उपकारी 
पृज्य सत्पुरुष भ्री कानजी स्वामी के प्रवचनों का सार इसमें दिया जाता 
है। उसको यथाथंरूप में समझकर प्रात्मकल्याण कीजिये। प्रात्मधम 
पत्र तथा उसको गत वर्षों की फाइलें पवित्रज्ञान निधि हैं। प्रवद्य 
पढ़िये-मनन कीजिये । नमुने के प्रंक भेट में मिल सकते हैं। 


आत्मपम फाइलें [ सजिरू ] 
वर्ष १. ३. ५. ६. ७. ८. १० प्रत्येक का मुल्य ३-७४ 
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